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अपने जीवनमें तीन वातोंकों प्रधान पद देता हूँ । उनमें पहली हैँ 
उद्योग। अपने देशमें आलस्यका भारी वातावरण हैँ। यह आलस्य वेकारीके 
कारण आया हैं। शिक्षितोंका तो उद्योगसे कोई ताललक ही नहीं रहता । 
और जहां उद्योग नहीं वहां सुख कहां ? मेरे मतसे जिस देझमें उद्योग 
गया उस देशको भारी घृन गा समभना चाहिए । जो खाता हैं उसे 
उद्योग तो करना ही चाहिए, फिर वह उद्योग चाहें जिस तरह का हो ! 
पर बिना उद्योगके बैठना कामकी वात नहीं | घरोंमें उद्योगका वातावरण 
होना चाहिए । जिस घरमें उद्योगकी तालीम नहीं है उस घरके लड़के 
जल्दी ही घरका नाश करखझेेंगे । संसार पहले ही दुःखमय हैँ । जिसने 
संसार में सुख माना है उसके समाने अममें पड़ा और कौन होगा ? रामदास 
जी ने कहा हँ--“मूर्खामांजी परम मूर्ख । जो संसारी मानी सुख ॥” अर्थात्‌ 
वह मूर्खोर्में भारी मूर्ख है जो मानता है कि इस संसारमें सुख है । मुझे जो 
मिला दुःखकी कहानी सुनाता ही मिला । मेंने तो कभीसे यह समझ लिया 
हँ और बहुत विचार और अनुभवके वाद म्‌ झे इसका निरचय हो गया हैं । 
पर ऐसे इस संसारकों जरा-सा सुखमय बनाना हो तो उद्योगके सिवाय 
दूसरा इलाज नहीं हैं, और आज सवके करने लायक और उपयोगी उद्योग 
सूत-कताईका हूँ । कपड़ा हरेकको जरूरी हूँ और प्रत्येक वालुक, स्त्री, पुरुष 
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सुृत कातकर अपना कपड़ा तैयार कर सकता हैँ । चर्खा हमारा मित्र वन 
जायगा, शांतिदाता हो जायगा--वहतें कि हम उसे संभालें । दुःख होते 
या मन उदास होने पर चर्खेको हाथमें ले ले तो फौरव मनको आराम मिलता 
है। इसकी वजह यह है कि मत उद्योगमें लग जाता है और दुःख बिसर जाता 
है। गेटे नामक कविका एक काव्य है, उसमें उसने एक स्त्रीका चित्र खींचा 
हैं । वह स्त्री बहुत शोक-पीड़ित और दुःखित थी | अंतर्में उसने तकली 
संभाली । कविने दिखाया हे कि उसे उस तकलीसे सांत्वता मिली में 
इसे मानता हूं । स्त्रियोंके लिए तो यह बहुतही'उपयोगी साधन है। उद्योगके 
विना मनृष्यकों कभी. खाली वहीं वेठना चाहिए | आलस्यके समान शात्रु 
नहीं है । किसीको नींद आती हो तो सो जाय, इस पर में कुछ नहीं कहूंगा, 
लेकिन जाग उठने पर समय आलस्यमें नहीं विताना चाहिए। इस आलूस्यकी 
वजहसे ही हम दरिद्री हो गये हैं, परतन्त्र हो गये हैं। इसीलिए हमें उद्योगकी 
ओर भूकना चाहिए । 
दूसरी बात जिसकी मुझे धुन है, वह भक्तिमार्ग है । वचपनसे ही 
मेरे मतपर यदि कोई संस्कार पड़ा है तो वह भक्तिमार्मका है। उस समय 
मुझे मातासे शिक्षा मिली । आगे चलकर आश्रममें दोनों वक्‍तकी प्रार्थना 
करनेकी आदत पड़ गई। इसलिए मेरे अन्दर वह खूब हो गई। पर भक्तिके 
माने ढोंग नहीं है। हमें उद्योग छोड़कर भूठी भक्ति नहीं करनी है । 
दिनभर उद्योग करके अन्तमें शामको और सुबह भगवानका स्मरण करना 
चाहिए । दिन भर पाप करके, भूठ वोलकर, लवारी-लफ्फाजी करके 
प्रार्थना नहीं होती । वरन्‌ सत्कर्म करके दिन सेवार्से विता करके वह सेवा 
शामकों भगवान्‌को अर्पण करनी चाहिए । हमारे हाथों अनजाने हुए पापों 
को भगवात क्षमा करता है। पाप बन जावे तो उसके लिए तीत्र पश्चात्ताप 
होना चाहिए। ऐसोंके पाप ही भगवान्‌ माफ करता है । रोज १५ मिनट 
ही क्‍यों न हो, सवको--लड़कोंको, स्त्रियोंको---इकट्ठे होकर प्रार्थना 
करनी चाहिए । जिस दिल प्रारयना न हो वह दिन व्यर्थ गया समभना 
चाहिए। मुझे तो ऐसा ही रऊूगता है | सौभाग्यसे मुझे अपने आस- 
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पास भी ऐसी ही मंडली मिल गई है। इससे में अपनेको भाग्यमान मानता 
हूँ । अभी मेरे भाईका पत्र आया है । वावाजी उसके वारेमें लिख रहें हैं 
कि आजकल वह रायचंदभाईके ग्रन्थ पढ़ रहे हूँ। उन्हें उस साधुके सिवाय 
और कुछ नहीं सूक रहा हैं । इधर उसे रोगने घेर रक्खा है, पर उसे उसकी 
परवा नहीं हैं। मुझे भाई भी ऐसा मिला है। ऐसे ही मित्र और गुरु मिले। 
मां भी ऐसी ही थी। ज्ञानदेवनें लिखा है कि भगवान कहते हँ---में योगियोंके 
हृदयमे न मिल, सूर्यमें न मिलूँ और कहीं भी न मिल, तो जहां कीर्तत-ताम- 
घोष चल रहा है वहां तो जरूर ही मिलंंगा । लेकिन यह कीर्तन कर्म करने, 
उद्योग करनेके वाद ही करनेकी चीज हैं । नहीं तो वह ढोंग हो जायगा ।' 
मुझे इस प्रकारके भक्तिमार्गकी धुन हैं । 

तीसरी एक और वातकी मुझे धुन है, पर सबके कावूकी वह चीज नहीं 
हो सकती । वह चीज है खूब सीखना और खूब सिखावा । जिसे जो आता 
है वह उसे दूसरेको सिखाये और जो सीख सके उसे वह सीखे । कोई वुड़ढा 
मिल जाय तो उसे सिखाये । भजन सिखाये, गीता पाठ करावे, कुछ-न- 
कुछ जरूर सिखाये | पाठशालाकी तालीम पर मुझे विश्वास नहीं हैं । 
पांच-छ:ः घंटे वच्चोंको विठा रखनेसे उनकी तालीम कभी नहीं होती । 
अनेक प्रकारके उद्योग चलने चाहिए और उसमें एक-आध घंटा सिखाना 
काफी है। काममेंसे ही गणित इत्यादि सिखाना चाहिए। क्लास इस तरहके 
होने चाहिए कि एक पैसा मजदूरी मिली तो उसे पहला दर्जा और उससे 
ज्यादा मिली तो दूसरा दर्जा । इसी प्रकारसे उन्हें उद्योग सिखाके उसीमें 
शिक्षा देनी चाहिए । मेरी मां भक्ति-मार्ग-प्रदीप! पढ़ रही थीं । उसे 
पढ़ना कम आता था, पर एक-एक अक्षर टो-टोकर पढ़ रही थी । एक दिन 
एक भजनके पढ़नेमें उसने १५ मिनट खर्चे किये | में ऊपर बैठा था । 
नीचे आया और उसे वह भजन सिखा दिया। और पढ़ाकर देखा, पंद्रह-बवीस 
मिनटमें ही वह भजन उसे ठीक आ गया उसके वाद रोज में उसे कुछ देर तक 
बताता रहता था । उसकी वह पुस्तक पूरी करा दी। इस प्रकार जो-जो 
सिखाने लायक हो वह सिखाते रहना चाहिए और सीखते भी रहना चाहिए। 
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'पर सबसे बन आनेकी वात नहीं है । पर उद्योग और भक्ति तो सबसे 
बन आ सकती है। उन्हें करना चाहिए और इस उद्योग के सिवाय मुझे तो 
दूसरा सुखका उपाय नहीं दिखाई देता है ।* 
£श६ 
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मनुष्य देव और पशुके वीचों-वीच खड़ा है । एक तरहसे वह उनके 
वीचकी संधि है या उन्हें जोड़नेवाली कड़ी है। यह अनुभव पग-पगपर होता 
है कि अगर वह चाहे तो पशुसे भी पशु वन सकता है। लेकिन, थोड़ा ही क्यों 
न हो, संसारको यह भी अनुभव हैं कि वह अगर इच्छा करे तो उसके अन्दर 
देव बननेकी शक्ति भी मौजूद हैं। नतरका नारायण” होना असंभव नहीं 
'है। यह वात्त आजतक अनेक महापुरुष अपनी कृतिसे दुनियाकों दिखा चुके 
। 
आधुनिक समयका इसी तरहका एक उदाहरण लोकमान्य तिलक का 
है । जो मनुष्य अपने क्तंव्यका पालूनकर देव-कोटिमें प्रतिष्ठित होते हें, 
उन्हें बेदोंने कर्मदेव” की पदवी दी है। यह पदवी तिलकने हम सबके देखते- 
देखते प्राप्त की है । उस प्रसंग का स्मरण तो अब भी ताजा हैँ। पर सिर्फ 
स्मरण काफी नहीं है । स्मरणके साथ अनुकरण भी होना चाहिए । 
आकाशके अवकाशमें अगणित तारे भरे पड़े हें। दूरवीनके विना खाली 
आंखोंसे उन सबके दर्शन नहीं हो सकते । दूरवीनसे भी सबके दरशन तो 
होते ही चहीं । लेकिन खाली आंखोंसे ओकल रहनेवाले कुछ सूक्ष्म तारे 
' उसके द्वारा दर्शन दे देते हैं । जीवन भी आकाश के समान पोला प्रतीत 
होता हैं। लेकिन यह पोला-सा प्रतीत होनेवाला जीवन अनंत ठोस सिद्धांतोंसे 
भरा हुआ है। केवल व॒ृद्धिके द्वारा उनमेंसे बहुत ही थीड़े सिद्धांत ग्रहण किये 
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१. पवनारमें (२० दिसंवर १९३५ को) सायं-प्रार्थनाके बाद दिये 
गए एक प्रवचनकी रिपोर्ट। 
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जा सकते हैँ। परन्तु तपस्याकी दूरवीन लगानेसे कुछ सूक्ष्म सिद्धांत प्रकट 
होने लगते हैँ। इस तरहका कोई नया तत्व जो देख पाया हो उसे मन्त्र दर्शन 
हुआ ऐसा कह सकते हैं। उसीको ऋषि कहते हैं। ऋषि झाव्दका मूल अर्थ 
है मंत्रद्रप्टा--मंत्र देखनेवाल्ा । यह कथा प्रसिद्ध है कि विश्वामित्र 
ऋषपिने कठिन तपस्याके द्वारा गायत्री मंत्र प्राप्त किया । तिलक महाराज 
भी वर्तमान युगके इसी तरहके एक ऋषि थे। कारण, उन्होंने भी तपस्या 
की; उन्होंने भी मन्त्र प्राप्त किया । यह कौन-सा मन्त्र है ? वह हैं, 
“स्व॒राज्य मेरा जन्मसिद्ध अधिकार है; और में उसे लेकर रहूंगा (” 
इस मन्त्रका उच्चार तो हमने खूब किया है । छेकिन केवल उच्चार काफी 
नहीं है । उच्चारके साथ-साथ आचार भी चाहिए । 
तिलकने यह भी वतला दिया है कि इस आचारकी नीति क्‍या हो ? 
उनके लिए यह अनिवार्य भी था। कारण, उनका यह मत था कि केवल 
सिद्धांतका निरूपण कर देना पर्याप्त नहीं हैं। उसके साथ-साथ उसका उप- 
योग कहां और कंसे किया जाना चाहिए, आदि बातें भी व्यौरेवार वताना 
आवश्यक हैं। इसलिए केवल उक्त मन्त्र वतानें से ही उन्हें संतोप नहीं हुआ । 
उस मन्‍्त्रका भाष्य भी उन्होंने स्वयं ही लिखा है। शंकराचार्यने कहा है कि 
भगवानूने गीताके द्वारा अर्जुनके बहाने सारे जगत॒कों उपदेश दिया । 
उसी प्रकार तिलूकने अपने गीता-रहस्य में गीताके निमित्तसे उक्त मंत्रकी 
व्याख्या की है । लेकिन यह बात हमारे ध्यानमें नहीं आई । इसलिए 
गीता-रहस्यका गीताके इलोकोंसे सामंजस्य करनेका व्यर्थका भंभट हमने 
खड़ा किया और नाहक उल्भनमें पड़ गये । गीता-रहस्य पूर्वोक्त-स्वराज्य 
मन्त्रका रहस्य हैं, इस वातकों ध्यानमें रखनेसे हम गीता-रहस्यका अर्थ 
समभ सकेंगे। कितु केवल समभना ही यथेष्ट नहीं है । समभनेके साथ- 


साथ हमारा कर्तव्य क्या है, यह भी दिखाई देना चाहिए । 
| 


कक 


“स्व॒राज्य हमारा जन्मसिद्ध हक हे” यह हुआ अधिकार वाला अंश | 
इसीमें और में उसे प्राप्त करूंगा' यह कतंव्यात्मक अंश जोड़ दिया गया हैं । 
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आसुरी संपत्ति कहती है, 'हककी रक्षा करना मेरा कतंव्य है ।” दैवी संपत्ति 
कहती है ,कत्तंव्य करते रहना मेरा अधिकार है ।” पर्चिमकी संस्क्ृतिको 
' आसुरी संपत्तिकी हविस हूँ । पूर्वकी संस्क्ृतिको देवी संपत्तिसे प्रेम है । 
संस्क्ृत भाषामें तो हक' के अर्थका अलग कोई शब्द ही नहीं पाया जाता । 
उस अर्थको व्यक्त करनेके लिए हम अधिकार शब्दका प्रयोग करते हैँ । 
पर अधिकार झव्दका मूल अर्थ अपने हिस्सेका काम' या कर्तव्य ही है । 
“तेरा कर्म करनेका अधिकार है, फल प्राप्तिका नहीं”, इस गीता-बचनमें 
अधिकार' शब्दके अर्थंके साथ ही देवी संपत्तिके स्वरूपका भी अच्छा स्पष्टी- 
रण हो गया हे । 

उक्त स्वराज्य-मन्त्रकी वनावट--विशेषत: उसके पूर्वार्दकी---वेशक 
ठेठ परिचमके ढंगकी है । लेकिन एक तरहसे यहा स्वभाविक ही था । 
क्योंकि साधारण रूपसे इस मन्त्रका अवतार परदि्चिमकी संस्क्ृतिसे मंत्र- 
मुग्ध लागोंके लिए ही है। और जो बात मन्त्रपर घटित होती है वही भाष्यः 
के लिए भी हैँ, यह तो स्पष्ट ही है । इसलिए गीता रहस्यपर परदिचिमके 
ढंगकी गहरी छाप दिखाई देती हैँ । परन्तु शिष्य कितना भी विद्वान्‌ क्यों न 
हो, गृ्‌रुजनोंकी अधीनता में रहनेसे उसकी विद्वत्ता कुछ दब ही जाती है । 
या थों कहिए कि भड़कीले रंगकी चीज भी चांदके राजमें फीकी पड़े विना नहीं 
रहती । उसी प्रकार गीता-रहस्यमें श्रीकृष्णके योग-शास्त्रकी रक्षा करते 
हुए प्रवचन किया गया है । इसलिए मूलभूत रजोगुणी वृत्ति बहुत ढीली पड़ 
गई है। इसलिए मंत्रमें पूर्वार्दपर जोर दिखाई देते हुए भी भाष्यमें उत्तराद्धपर 
जोर दिया गया हैं। माना कि स्वराज्य मेरा जन्मसिद्ध हक हे”, लेकिन 
आलसी हकको कौन पूछता है ? इसलिए पूर्वाड्धेमें प्रतियादत इस सिद्धांतकी 
अपेक्षा उत्तराद्धमें निरूपित “में उसे लेकर रहूंगा, यह संकल्प अधिक महत्व 
रखता है । महत्वके प्रइन ये हें, 'स्वराज्य आज क्‍यों वहीं है ”? और करू 
कैसे लेता है ?” और तिलक ने गीता रहस्यमें इनके जो जवाव दिये हैं उनका 
एक-एक अक्षर सत्य हैँ । 

तिरूकका कथन संक्षेपमें इस प्रकार है, “यदि स्वराज्य लेना हैं 
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तो ज्ञान और कर्मकी जोड़ी हरगिज नहीं टटनी चाहिए।” आजतक समभझ- 
दारी और कारगुजारीकी एक-दूसरेसे जान-पहचान भी नहीं थी । एकका 
मुंह पूरवको था तो दूसरीका पश्चिम को । इसलिए स्वराज्यके दर्शन नहीं 
हुए । समझदारी कारगुजारीका स्पर्ण गवारा नहीं कर सकती थी ।” 
“इस अस्पृश्यताके दूर होते ही स्व॒राज्य आपके पास ही है---यह कथन 
कितना यथार्थ हें |! आज वृढ़ोंका अनुभव और जवानोंका उत्साह अछूग- 
अलग हो गये हैं । स्त्रियोंकी समझदारी और पुरुपोंकी कारगुजारी विछुड़ 
गई हैं। ब्राह्मणोंका शास्त्र और अव्राह्मणोंकी कलाके वीच दरार पड़ गई है। 
हिंदुओंकी नीति-निपुणता और मुसलमानों के जोशमें मेल नहीं रहा । 
अंग्रेजोंकी सभ्यता और अंग्रेजोंकी सेवाका आपसमें लगाव नहीं है। भिक्षुकके 
धर्म और गृहस्थके कर्मका मेर .नहीं रहा । कहना लत होगा कि अगर हम यह 
अवस्था सुधार सकें---ज्ञान और कर्मका समुच्चय साथ सर्के---तो स्वराज्य 
हमारे हाथमें 

पुराने इतिहासमें महाराष्ट्रने स्वराज्यका वड़ा भारी आंदोलन किया 
था । -उस आंदोलनके नेताओंने भी उसी वातपर जोर दिया था, जिसका - 
प्रतिपादन छोकमान्यवें गीतारहस्यमें किया है । 'चित्तो नाम हातो कास! 
(मनमें राम, हाथमें काम )--यह था उस आंदोलनका सिद्धांत वाक्य । 
गोरोवा (कुम्हार जातिके एक श्रेष्ठ संत) नेताओंके गुरु माने जाते थे । 
इतनी उनके ज्ञानकी ख्याति थी | लेकित कच्चे घड़े पका-पकाकर पक्के 
बनानेका उनका कारखाना कभी बन्द नहीं हुआ। सेना नाई भी आंदोलनके 
एक महान्‌ सेनापति थे। तो भी सिरपरका मेल उत्तारकर दर्पण दिखानेका 
उनका काम वरावर जारी था। नामदेव (दर्जी) को तो आंदोलन का 
प्राण ही कहना चाहिए । भगवान नामदेवका नाम जितना जपते, उत्तना 
भगवान का नाम नामदेव शायद न जपते रहे होंगे। लेकिन फिर भी फटे 
हुए (वस्त्र) सीनेका उनका कुलब्रत अवाधित रूपसे चलता रहा। और 
ऐसा था, इसीलिए उस वक्‍त महाराष्ट्रको, कुछ दिनके लिए, स्व॒राज्यके 
दर्शन हुए । 
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जव ज्ञानी कहलानेवाले लोग कर्मसे ऊबने रूगते हूँ, या कर्म करनेमें 
शरमाने लगते हें, तब राष्ट्रके पततका आरंभ होता है। यह नियम गिवनने 
रोमके इतिहासमें लिखकर रखा है, और हमारे यहांके सारे संतों, कवियों 
और आचार्योने यही वात एक स्वरसे कही है। “जो कर्मको छोटा समझ 
चलते हैं, वे गंवार हैं, ज्ञानी नहीं ।” यह वाक्य तोःज्ञानियोंके राजा खुद 
ज्ञानेश्वर कह गये हें । और “मैं पहलेके संतोंसे राह पूछता हुआ वोल रहा 
हूं”, यह गवाही उन्होंने दी हे । त्तितकक भी वही बात कहना चाहते थे । 
लेकिन उन्हें कुछ ऐसा मालूम हुआ कि इस सिद्धांतके प्रतिपादनमें वह अकेले 
पड़ गये हें, उनका कोई सहायक नहीं है । इसी. घारणाके कारण उन्होंने 
खीक-खीभकर बड़े आवेशसे अपने मतका प्रतिपादन किया हैं ।. इसके 
लिए जिम्मेवार कौन है ?--गुराम लोगोंका वावला संसार और दुर्वल 
परमसार्थ ।' 


रे 


सच तो यह है कि ज्ञान न तो कर्म से डरता है, न उसे अपनी शान के 
खिलाफ सममता है । यह नियेम सामान्य ज्ञान पर ही नहीं, ब्रह्मज्ञानपर 
भी घटित होता है। मनुज्य जितना ज्ञानमें घुल गया हो, उतना ही वह कर्मके 
रंगमें रंग जाता है। यह सच है कि ज्ञान उदय होते ही कर्मका भंकट अस्त 
हो जाता है। लेकिन कर्मके भंफटके अस्त होनेके माने कर्मका ही अस्त होना 
नहीं है। उसका अर्थ है कि कर्म सहज हो जाता हैं। आइए, हम कुछ ज्ञानियों 
की ही गवाही लें। 

पहली गवाही श्रीकृष्णकी लें। वह कहते हैं, 'मन्‌ ष्यके चित्तमें ज्ञानका 
उदय होते ही में तत्क्षण अस्त हो जाता है। इसीलिए लोगों के लिए सहा- 
नुभूति पैदा हो जाती हैँ और साहस तथा उत्साहकी किरणोंके फूट पड़नेके 
कारण भय और लज्जाका प्रश्न ही नहीं रह जाता । ऐसी अवस्थामें ज्ञानी 
दुगूने जोरसे कर्म करने लगता हैँ । भूतदयाके कारण उसका शरीर लोक- 
संग्रहमें अभ्यस्त हो जाता है ।” इस सिलसिले में उन्होंने महाराजा जनकका 
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पुराना उदाहरण दिया हैँ और अपने अनुभवसे उनकी पुष्टि की हैं। इसके 
अतिरिक्त यह टिप्पणी और जोड़ दी हूँ कि यदि श्रेष्ठ पुरुष कर्म नहीं करेंगे 
तो साधारण लोगोंकों पदार्थ-पाठ नहीं मिलेगा । 

दूसरी गवाही आचार्य (शंकराचार्य) की । वह कहते हैं, संसारके 
कमेकि विपयमें यह कहा गया है कि ज्ञानकी अग्निके सुल्गते ही कर्म भस्म 
हो जाते हैं। परमार्थके कर्मपर वह लागू नहीं होता । पारमाथिक कर्मोके 
आचरणसे ही तो मनुप्यंको ज्ञान प्राप्त होता हैँ । यानी परोक्ष रूपसे इस 
कर्मकी कोखसे ही जानका जन्म होता है । अतः वह कर्म ज्ञानके लिए मातके 
समान है। ऐसी दश्शामें अगर इस कर्मपर भी ज्ञान हथियार उठाये तो उसे 
मातृ हत्याका पातक छगेगा | इसलिए साधकावस्थामें शुरू किया किया 
गया प्रारब्ध' कर्म ज्ञान हो जानेके पश्चात्‌ भी शेप रह जाता है ।” इसका 
स्पष्टीकरण करते हुए उन्होंने यह व्यावहारिक दृष्टांत दिया हैं कि मठका 
तैयार हो जानेपर भी कुम्हारका चाक कुछ देरतक घूमता रहता है । 

तीसरी गवाही समर्थकी । वह कहते हैं, 'साधककों ज्ञानका “रहस्य 
प्राप्त हो जाता तो भी वह पूर्वबत्‌ ही यत्त करता रहता है क्योंकि इसका 
क्या ठिकाना है कि इस रहस्यको भी जंग न खा जाये ? ऐसा सोचकर बह 
अपने ज्ञानकों सत्कर्मसे मांजता रहता हैं । इसलिए उसको जंग लहूगनेका डर 
नहीं रहता । खूंटेकों हिला-हिलाकर खूब मजबूत कर देनेके लिए ज्ञानी 
सावधान वृत्तिसे अपनी उपासना जारी रखता हैं और आखीरतक सत्कर्म 
करता रहता है 

चौथी गवाही तुकोवाकी । वह कहते हैँ, कोई आदमी पहिले गांवका 
ज्योतिषी था। हाथीने उसके गलेमें माछा पहिना दी। इससे वेचारा राजा 
हो गया। फिर भी उसका पत्ना (पंचांग) नहीं छूटता था।” ज्ञानी मनृप्यकी 
हालत भी इस राजाके जैसी होती हूँ । उसकी भी साधकावस्थामें पढ़ी 
हुई आदत कभी भी कैसे छूटे ? अपनी कथनकी पुष्टिके लिए उन्होंने अपना ही 
अनुभव पेश किया है । “में केवछ तुका' था । वादमें संतोंकी संग्रतिसे 
भजनका चस्का रंग गया। आज में राम हो गया हूं, छेकिन मेरा भजन 
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बन्द नहीं होता। मूल स्वभाव नष्ट नहीं होता, तो- इसे में क्या 
करू ?” हर 
२ कह 

खेर। बड़े-बड़े आदमियोंके फेर में पड़कर हमने बहुत बड़ी-बड़ी बातें 
कीं । ये वातें हमारे अधिकारके वाहरकी हूँ । बहुतोंकी तो समभमें भी 
नहीं आयेंगी । लेकिन कोई हज नहीं । जो आज समभमें नहीं आतीं, 
कल आने लगेंगी। संतोंकी कृपासे हमारा अधिकार भी धीरे-धीरे बढ़ेगा । 
और फिर, ऐसी वातें जव-तबव कानोंमें पड़ा करें-तो कोई नुकसान नहीं है । 
हैसियत न-होनेपर भी छोग साहुकारसे कर्ज लेकर त्यौहार तो मनाते ही 
हैँ । उसी प्रकार लछोकमान्यकी परुण्यतिथिके दिन हमने भी संतोंके चरणोंमें 
भीख मांगकर चार टुकड़े जुटा लिये तो इसमें कोई गलती नहीं की । ऐसा 
' न करें तो गरीबोंको पकवानके दो कौर भी. खानेको कव मिलेंगे ? इसके 
सिवा, हमने ऋण साहकारसे नहीं लिया है, संतोंसे लिया है। 
इसलिए हम सुरक्षित हैं । संत्त हमें तवाह कर देंगे, इसका डर तो हे ही 
'नहीं। अगर सवाल हैं तो इतना ही कि क्या हम यह पकवान पचा 
सकेंगे ? ह पे 
“महाराष्ट्र-धर्म' : १६ जुलाई १९२४ 

;ड: 
निवृत्त-शिक्षण 

फ्रांसकी राज्यक्रांतिके इतिहासमें रूसो और वाल्टेर नामक भ्रन्थकारों 
के नाम बहुत प्रसिद्ध हैं। इन ग्रन्थकारोंकी भाषा, विचारशेली तथा लेखन- 
पद्धति तेजस्वी, जीवंत और क्रांतिकारक है । लोगोंमें जितनी धाक इनकी 
लेखनीकी थी, उतनी बड़े-बड़े वऊवान राजाओंके शस्त्रवलकी भी नहीं थी। 


फ्रांसकी राज्यक्रांति इनके लेखकोंका मूर्च, परिणाम थी। इन दोनों लेखकों मेंसे 
रूसो विशेष भावनाप्रधान था। लेख लिखने के लिए उसने कमी भाषा- 
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शास्त्रका अध्ययन नहीं किया था । उसके विचार उसके हृदयमें समाते 
नहीं थे, वाहर निकलनेके लिए छटपटाते और धक्के देते थे। ज्वालामुखी 
पर्वत के जलते हुए रसकी भांति, वल्कि उससे भी बढ़कर, दाहक होते थे 
और उसको इच्छाके विरुद्ध--अनिच्छन्नपि--वाहर निकलते थे । 
उसके लेखों द्वारा उसका हृदय बोलता था। और इसीलिए उसके लेख चाहे 
वौद्धिक या ताकिक कसौटी पर खरे भले हो न उतरें, तो भी परिणामतः वे 
घवकती आगके समान होते थे, यह इतिहासको भी मानना पड़ा है ॥ 
मृतजीवनकी अपेक्षा जीवित मृत्यु श्रेयस्कर हैं--उसके लेखोंका यही एक 
सूत्र था । ऐसे प्रभावशाली, प्रतिभावान छेखकके शिक्षण-विपयक मतों 
का मननपूर्वक विचार करना हमारा कर्तव्य हे । 

रूसोके मतानुसार शिक्षणके तीन विभाग करने चाहिए--(१) 
निसर्ग-शिक्षण, (२) व्यक्ति-शिक्षण और (३) व्यवहार-शिक्षण । 

शरीरके प्रत्येक अवयवका संपूर्ण और व्यवस्थित विकास होना, इंद्वियों का 
चपल, फर्तीली, कार्यपटु वनना विभिन्न मनोवृत्तियोंका सर्वांगीण विकास 
हीना; स्मृति, प्रज्ञा, मेधा, धृति, तक इत्यादि वौद्धिक शक्तियोंका प्रगल्भ 
और प्रखर वतना---इन सबका समावेश उसके मतसे निमर्ग-शिक्षणम होता 
हूँ । दूसरे शब्दोंमें, मनुष्यकी भीतरी शारीरिक, मानसिक और वौद्धिक 
वृद्धि आत्मविकास--निसर्ग-शिक्षण हैँ । मनृष्यको वाहय परिस्थितिमें से 
जो ज्ञान प्राप्त होताहै, व्यवहारमें जो अनुभव होता हे, उस सब पदार्थ 
विज्ञानको या भौतिक जानकारीको उसने व्यवहार-शिक्षण नाम दिया है । 
और निसर्ग शिक्षणसे होनेवाले आत्मविकासका ज्ञानकी दृष्टिसे वाहय 
जगतूमें कैसे उपयोग किया जाय, इस संवंधमें दूसरे मनुष्योंके प्रयत्तसे जो 
वाचिक, सांप्रदायिक अथवा झालीन (पाठल्षालामें मिलनेवाला) शिक्षण 
मिलता हैं, उसे उसने व्यक्ति शिक्षण संज्ञा दी हैं । अर्थात्‌ व्यक्ति-शिक्षण 
उसकी दृष्टिसे व्यवहार-शिक्षण और निसर्ग-शिक्षणकों जोड़नेवाली संधि 
है । वस्तुतः यह वात कोई विशेष महत्व नहीं रखती कि रूसोने शिक्षणके 
कितने विभाग किये हैं । अमुक विपेयके अमुक विभाग करने चाहिए, 

हर 
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ऐसा कोई नियम नहीं है । यह सब सुविधाका सवाल हैँ | इसलिए दृष्टि- 
भेदके कारण वर्गीकरणमें अंतर होना स्वाभाविक हैँ । रूसोके किये हुए 
तीन विभाग तो आवश्यक ही हैं, ऐसी कोई वात नहीं है । क्योंकि ऐसा कहा 
जा सकता है कि मनुष्यको क्‍या व्यक्ति-शिक्षण और क्या व्यवहार-शिक्षण 
वाहरसे मिलता है । केवल निसर्ग-शिक्षण ही भीतरसे मिलता है | इस 
दृष्टिसि, अगर हम अंतः:शिक्षण और बाहय शिक्षण ये दो ही विभाग करें तो 
क्या हर्ज है ? 

परंतु इससे भी आगे बढ़कर यह भी कहा जा सकता हैँ कि वाहथय शिक्षण 
केवल अभावात्मक क्रिया हैँ और अंतः-शिक्षण ही भावरूप है। इसलिए 
शिक्षणका वही एकमात्र यथार्थ अथवा तात्विक विभाग है। हमने जिसे 
वाहब-शिक्षण' कहा है, वह केवल मनुष्योंसे अथवा पाठ्शारूामें ही नहीं 
मिलता। वह शिक्षण इस अनंत विदवके प्रत्येक पदार्थस्रे निरंतर मिलता ही 
रहता है । उसमें कभी विराम नहीं होता । जैसा कि शेक्सपीयरने कहा है, 
“वबहते हुए सरलोंमें प्रासादिक ग्रंथ संचित हें, पत्थरोंमें दर्शन छिपे हुए हैं 
और यच्चयावत्‌ पदार्थो्में शिक्षाके सारे तत्त्व सच्चिहित हैं ।” वृक्ष, वतस्पति, 
फूल, नदियाँ, पर्वत, आकाश, तारे--सभी मनुष्यको अपने-अपने ढंगसे 
शिक्षा देते हें । नेयायिकोंके अणुसे लेकर सांख्योंके महत्तत्वतक, भूमिति 
(रेखागरणित) के विदुसे लेकर भूगोलके सिधुतक, या छुटपनकी भाषामें 
कहें, तो 'रामजीकी चोटीसे लेकर तुलसीके मूल' तक सारे छोटे-बड़े पदार्थ 
मनुष्यके गुरु है । विचक्षण विज्ञान-वेत्ताओंके दूर-चक्षु (टूरवीन) से, व्यव- 
हार-विज्यारदोंके चर्मचक्षुसे कल्यना-कुशल कवियोंके दिव्य-चक्षुसे या ताकिंक 
तत्व-वेत्ताओंके ज्ञान-चक्षुसे जो-जो पदार्थ दृष्टिगोचर होते होंगे--- 
अथवा न भी होते होंगे---उन सव पदार्थोंसे हमें नित्यपाठ मिल रहे हैं । सृष्टि- 
परमेश्वर द्वारा हमारे अध्ययनके लिए हमारे सामने खोलकर रकक्‍्खा हुआ 
एक शाइवत, दिव्य, आइचर्यमय, परम पवित्र अंथ हैं । उसके सामने वेद 
व्यर्थ हैं, कुरानं वेकार है, वाइविल निर्वल हैं। लेकिन यह ग्रंथ-गंगा चाहे 
कितनी ही गंभीर क्यों न हो मनुष्य तो अपने लोटेसे ही उसका पानी छेगा । 
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इसलिए इस विद्व में से वाह्यत: हमें वही और उतनी ही शिक्षण मिलेगा, 
जिसके या जितनेके व्रीज हमारे अंदर' होंगे। इसका अनुभव- हर एकको 
हैं । हम इतने विपय सीखते हें, इतने ग्रंथ पढ़ते हैँ, इतने विचार सुनते हें, 
इतनी चीजें देखते हूँ, उनमेंस कितनी हमें याद रहती हैं ? सारांद्, बाह्य 
जगतसे हए जो कुछ सीखते है, वह सब भुला देते हूँ । उसकी जगह केवल 
संस्कार वाकी रह जाते हैं । वल्कि शिक्षणका अर्थ जानकारी नष्ठ होनेपर 
बचे हुए संस्कार ही हैं । इसका कारण ऊपर दर्शाया गया हैँ । जो हमारे 
अंदर' नहीं हैँ, वह बाहरसे आना अर्भव हें । वाह्मय शिक्षण कोई 
स्वतंत्र या तात्तविक पदार्थ नहीं है। वह केवल एक अभावात्मक 
क्रिया है । 

अव ऐसे प्रसंगमें हमेशा एक दुृहरी समस्या पेश होती हैँ । यदि बाह्य 
शिक्षणकों मिथ्या मानें, तो संस्कार वननेके लिए किसी-त-किसी वाह्य- 
निमित्त या आलंवन अथवा आधारकी आवश्यकता होती ही हूँ। इसके 
विपरीत अगर वाह्य शिक्षणकों सत्य या भाव-रूपमें मानें, तो ऊपर कहे 
अनुसार उसका अंतर-विकासके अनुकूल अंश ही, और वह भी संस्कार- 
रूपमें, शेप रहता है। अर्थात्‌ उभय पक्षमें विप्रतिपत्ति (डाईलेमा) उपस्थित 
होती है । ऐसी अवस्थामें इन दोनों शिक्षणोंका परस्पर संबंध क्‍या माना 
जाय ? परंतु यह विवाद नया नहीं हैं। इसलिये उसका निर्णय भी नया 
नहीं है। सभी शास्त्रोमें इस प्रकारके विवाद उपस्थित होते हैं और सर्वत्र उनका 
एक ही निर्णय होता है । उदाहरणके लिए, यह वेदांती विवाद कि सुखका 
वाद्य पदार्थेसि दया संबंध है, लीजिये । वहां भी वही गुत्थी हैं। अगर आप 
कहें कि बाह्य पदार्थोमें सुख है, तो उतसे सवंदा सुख ही मिलना चाहिये; 
लेकिन ऐसा होता नहीं है । यदि मनस्थिति बिगड़ी हुई हो, तो दूसरे अवसरों 
पर सुखकारक प्रतीत होनेवाले पदार्थ भी सुख नहीं दे सकते | इसके विपरीत 
यदि कहें कि बाह्य पदार्थोमें सुख नहीं है, सुख एक मानसिक भावता हूँ, 
तो ऐसा भी अनुभव सदा नहीं होता । जैसा कि शेक्सपीयरने कहा है, दि 
इच्छा ही घोड़ा बन सकती, तो प्रत्येक मनुष्य घुड़सवार हो जाता ।” 


० .: ह विनोबा के विचार 


लेकिन ऐसा हो नहीं सकता, यह निष्ठर सत्य है। तव इप समस्याका 
समाधान कंसे हो ? 
.. इसी तरहका दूसरा दृष्टान्त न्‍्याय-शास्त्रसे लीजिए । प्रइन यह है. कि 
“मिट्टीका मटकेसे क्यो संबंध है! ? अगर आप कहें कि मिट्टी ही मटका है, तो 
मिट्टीसे पानी भरकर दिखाइए। मिट्टी अछय और मटका अलग कहें, तो 
हमारी मिट्टी हमें दे दीजिये, अपना घड़ा लेते जाइए | ऐसी हालतमें इन 
दोनोंका क्या सम्बन्ध माना जाय ? यदि हम शुद्ध हिंदीमें कहें कि हम वर्तंला 
नहीं सकते कि इस सम्बन्ध का कया स्वरूप है, तो हमारा अज्ञान दीखता है । 
ड्सलिए इस संबंध को अनिवेचनीय संबंध” यह भव्य और प्रशस्त संस्कृत 
नाम दिया गया है। 
, परंतु इस संवंधके अनिरवेचनीय होते हुए भी एक पक्षमें जिस प्रकार 
बाचारम्भणं विकारों नामधेयं मृत्तिकेत्येव सत्यम मिट्टी तात्तविक 
और मटका मिथ्या---ऐसा तारतम्यसे निश्चय किया जा सकता है उसी 
अकार दूसरे पक्षमें अंतः-शिक्षण भावरूप. और वाहचशिक्षण अभावरूप 
कार्य हैं, ऐसा कहा जा सकता हें। 
कितु ऐसा कहते ही एक दूसरा ही मूलोत्पाटी प्रश्त उपस्थित होता हं। 
हमने शिक्षाके दो विभाग किए हैं। उनमेंसे अंत:-शिक्षण अथवा आत्म-विकास 
भावरूप होते हुए भी वह हर एक व््यक्तिके अंदर-ही-अंदर होता रहता है। 
उसके लिए हम कुछ भी कर नहीं सकते | उसका कोई पाठ्यक्रम नहीं बनाया 
जा सकता। और यदि वनाया भी जाय; तो उसपर अमल नहीं किया जा 
सकता। वाहचशिक्षण सामान्यतः और व्यक्ति-शिक्षण विशेषतः अमावरूप 
करार दिया गया है। “ऐसी अवस्थामें “न हि शशक-विषाणां को5पि कस्मे 
ददाति' इस न्यायके अनुसार शिक्षण-विषयक आंदोलन हमारी मूर्खेताके 
प्रदर्शन ही हें क्या ?” यह कह देना आवश्यक है कि यह आक्षेप आपाततः 
जैसा लाजवाब या मुंहतोड़ मालूम होता है, वस्तुतः वेसा नहीं है। कारण, 
जव हम यह कहते हैं कि (वाहच) शिक्षण अभावात्मक कार्य (नि्गेटिव 
फंक्शन) है, तव हम यह तो नहीं कहते कि वह कार्य ही नहीं है। वह कार्य 
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हैँ, वह उपयोगी कार्य है, परन्तु वह अभावात्मक कार्य है, इतना ही हमें कहना' 
होता हैं। निवेदन इतना हो हुँ कि शिक्षणका कार्य कोई स्वतंत्र तत्व उत्पन्न 
करना नहीं है। सुप्त तत्त्वको जाग्रत करना है। इसलिए शिक्षणका उपयोग 
लोग जिस अर्थमें सममते हैं, उस अर्थमें नहीं हैं। लेकिन इतनेसे शिक्षण 
निरुपयोगी नहीं हो जाता। उम्र सुधारकोंके 'विधवा-विवाहोत्तेजन' को 
समाज-शिक्षक कर्वेका विधवा-विवाह-प्रतिवंधनिवारण' भले ही निरुपयोगी 
मालूम होता हो, परंतु वास्तवमें वह निरुपयोगी नहीं हैँ । वल्कि वही उपयोगी 
है, यह मानना पड़ेगा। सारांश, शिक्षण उत्तेजक दवा नहीं है, वह प्रतिवंध- 
निवारक उपाय है। रस्किनने शिल्पकछाकी भी ऐसी ही व्याख्या की है। 
शिल्पन्न पत्थर या मिद्टीमेंसे मूर्ति उत्पन्न नहीं करता । वह तो उसमें हैं ही । 
सिर्फ छिपी हुई है। उसे प्रकट करना शिल्पीका काम है। इसपरसे स्पष्ट है 
कि शिक्षण अभावात्मक होते हुए भी उपयोगी हैं। और चाहे प्रतिवंब- 
निवारणके अर्थमें ही क्यों न हो, उसमें थोड़ी-सी भावात्मकता है ही। इसी 
अर्थकों ध्यानमें रखकर ऊपर तारतम्यसे (अपेक्षाकृत) अभावात्मक ऐसी 
सावधानीकी भाषाका प्रयोग किया है। शिक्षण आत्मविकासकी तुलनामें 
अभावात्मक है। अर्थात्‌ उसका भाव' बहुत थोड़ा है। 

लेकिन हमने शिक्षा का भाव बेहद बढ़ा दिया हैं। इसलिए हमारी 
वर्तमान शिक्षा-प्रणाली अत्यंत अस्वाभाविक, विपरीत और दुराग्रही हो 
गई है। जहाँ किसी लड़केकी स्मरण-शक्ति जरा तीत्र दिखाई दी कि उसे 
और ज्यादा कंठ करनेको उत्साहित किया जाता हैँ । लड़केका पिता अथीर 
हो उठता है। लड़केके दिमागमें कितना ठंसूं और कितना नहीं, इसका उसे 
कोई विवेक नहीं रहता। पाठशालाकी शिक्षण-पद्धतिमें भी यही नीति 
निर्धारित की जाती हैं। इसके विपरीत यदि विद्यार्थी मंद हो, तो उसकी 
अवश्य उपेक्षा की जायगी। होशियार माने जानेवाले लड़के जैसे-तंसे 
कॉल्जतक पहुँचते हैं और फिर पिछड़ जाते हैँ। और यदि कॉलेजमें न 
पिछड़े, तो आगे चलकर व्यवहार में निकम्में सावित होते हैं। इसका कारण 
यह हैँ कि उनकी कोमल बृद्धिपर वेहिसाव वोक लादा जाता है। यदि घोड़ा 
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तेज़ है और व्यवस्थितरूपसे चलता है, तो उसे छेड़ना नहीं चाहिए। लेकिन 
इसके बदले घोड़ा तैज़.है न? लगांओ चावुक', ऐसी नीतिसे क्या होगा ? 
घोड़ा भड़क जायगा। खुद तो गड्ढेमें गिरेगा ही अपने मालिकको भी 
गिरायेगा। यह वेवकूफीकी और जंगली नीति कंम-से-कम राष्ट्रीय शालाओंमें 
तो हरगिज' नहीं वरतनी चाहिए। 


सच बात तो यह है कि जहाँ विद्यार्थीको यह भान हुआ कि वह शिक्षण ले 
रहा हें, वहाँ शिक्षणका सारा आनंद ही ल्प्त हो जाता है । छोटे लड़कोंसे जो 
यह कहा जाता है कि खेल ही उत्तम व्यायाम है, उसका भी रहस्य-यही है। 
खेल में व्यायाम होता है, लेकिन में व्यायाम करता हूँ, यह वोध नहीं होता । 
खेलते समय आसपासका जगत नष्ट हो जाता है। लड़के तद्बप होकर अद्देतका 
अंनुभव करते हें। देह-भान लुप्त हो जाता है। प्यास, भूख, थकान, चोट, 
किसी वेदनाकी भी प्रतीति नहीं होती। सारांश, खेल आनंद होता है। 
वह व्यायाम-रूप कर्तव्य नहीं होता । यही नियम शिक्षणपर भी छागू करना 
चाहिए। शिक्षण एक कतंब्य हे, इस कृत्रिम भावनाके बदले 'शिक्षण आनंद 
है', यह नेसगिक और तेजस्वी भावना उत्पन्न होनी चाहिए। लेकिन क्या 
हमारे लड़कोंमें ऐसी भावना पाई जाती है ? शिक्षण आनंद है इस भावनाकी 
वात तो छोड़ दीजिए; .कितु शिक्षण कतेव्य है, यह भावना भी वहुत कम 
पाई जाती है। 'शिक्षण दंड है, यह युलामीकी भावना ही आज विद्यार्थियोंमें 
प्रचलित है। बालकने जरा सजीवताकी चमक या स्वतंत्र-वृत्तिके लक्षण 
दिखाये नहीं कि तुरंत घरवाले कहने छगे कि अब इसे स्कूलमें वेड़ना चाहिए। 
तो पाठशालाका अर्थ क्‍या हुआ ?--बेड़नेकी जगह ! इसलिए इस पवित्र 
कार्यमें हाथ बटानेवाले शिक्षक इस जेलखानेके छोटे-वड़े कर्मचारी हें ! 

लेकिन इसमें दोष किसका है ? शिक्षाके विपयमें हमारे जो विचार हैं 
और उनके अनूसार हमने जिस पद्धतिका--अथवां पद्धतिके अभाव का-- 
अवलंवन लिया है, उसका यह दोष है। विद्याथियोंका शिक्षण इस प्रकार 
होना चाहिए कि उन्हें उसका वोध ही न हो, यानी स्वाभाविकरूपसे होना 
चाहिए। वाल्यावस्थामें वाडक जिस सहजभावसे मातृभाषा सीखता हूँ, 
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उसी सहजभावसे उसका अगला शिक्षण भी होना चाहिए। लड़का व्याकरण 
चया चीज है, यह भले ही न जानता हो; छेकिन बह मां आया' नहीं कहता। 
कारण, वह व्याकरण समभता है। वह व्याकरण शब्द भरते न जानता हो 
या उसे व्याकरणकी परिभाषा भले ही न मालूम हो; परंतु व्याकरणका 
मुख्य कार्य तो हो चुका है। साध्य और साधनकों उलट-पुलट नहीं करना 
चाहिए। साथ्यके छिए साधन होते हैं, साधनके लिए साध्य नहीं। यही बात 
त्कशास्त्रपर भी छागरू होती हैँ। गौतमके न्‍्यायसूत्र अथवा एरिस्टाटलका 
तर्कशास्त्र पढ़नेका क्या अभिप्राय है ? यही कि हम व्यवस्थित विचार कर 
सकें; अचूक अनुमान कर सकें। दीया जब मंद होने लगता है, तब छोटा 
लड़का भी अंदाज करता है कि शायद उसमें तेल नहीं है । उसके दिमागमें 
सारा तक॑ होता हैँ। हाँ, इतना अवश्य है कि वह पंचावयवरी वाक्यां या 
“सिलाजिजूम' नहीं बना सकता। विद्यार्थी के भीतर तकं-शक्ति स्वभावतः 
होती है। शिक्षण का कार्य केवछ ऐसे अवसर उपस्थित करना है, जिससे 
उस त्क-शक्तिकों समय-समयपर खाद्य मिलता रहे। सारे शास्त्र, सव 
कलाएं, तमाम सद्गुण, मनृप्यमें वीजतः स्वयंभू हेँ। हम उस वीजको देख 
नहीं सकते। लेकिन वह दिखाई नहीं देता, इसलिए उसका अभाव तो 
नहीं है? 

परंतु कभी-कभी ऐसा प्रतीत होता हैँ कि रूसोको यह मत पसंद नहीं है। 
“मनुष्य स्वभावतः दुर्वल है, अनीतिमान हूँ; शिक्षणसे उसे बलवान या 
नीतिमान बनाना है। स्वभावसे वह पशु है; उसे मनुष्य बनाना हे । 
'ायोहं परापकर्माह पापात्मा पापसम्भवः यह उसका पूर्व-रूप है। उसका 
उत्तर-रूप शिक्षणसे संपन्न होनेवाला है इस आशयकी भाषाका प्रयोग 
वहु कभी-कभी करता हैं। इसके विरुद्ध आश्यके वाक्य भी उसके ग्रंथोंमें 
पाये जाते हैँ। इसलिए उसका अमृक ही मत हूँ, यह कहना कठिन है। तथापि 
उसका ऊपर लिखें अनुसार मत हो, तो भी उसमें उसका विद्येप दोप नहीं 
है; वल्कि उसके जमाने की परिस्थिति का दोप है, ऐसा कहा जा सकता 
है। स्वतंत्र बुद्धि के लोग भी एक हृदतक, यदि परिस्थितिक गुलाम नहीं होते, 
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तो कम-से-कम परिस्थिति द्वारा गढ़े जाते हें। और फिर रूसो के जमानेके 
फ्रांसकी स्थिति कैसी भीषण थी ! भारतमें आज जिस प्रकार इकतीस 
करोड़ जंतुओंका भय नक दृश्य-त्तजर आ रहा है, उसी तरह की हालत उस 
वक्‍तके फ्रांस की थी।. इसलिए यदि रूसो-जैसे ज्वालामुखी, ज्वलंत और 
अतिशय उत्कट नहुत्य का भावनासय एवं विकारी हृदय मनुष्य-जातिके 
प्रति घृणासे परिपूर्ण. हो गया हो, तो वह क्षम्य हैं। गुलामी देखते ही वह 
खीभ जाता था। उसका खून खौलने लगता था । वह आपेसे बाहर हो जाता 
था| ऐसी स्थितिमें मनुष्य-जातिके प्रति घृणाके कारण यदि उसका यह मत 
हो- गया हो कि मनुष्य एक जानवर है और उसमें शिक्षणसे थोड़ी-बहुत 
इन्सानियत आती है, तो हम उसका तात्तपयय॑ समभ सकते हैं। लेकिन रूसोके 
साथ हमें कितनी ही सहानुभूति क्यों न-हो, तो भी इस प्रकार का---चाहे 
किसी ने किसी भी परिस्थितिमें प्रतिपादन किया हो--अनुचित है, इसमें 
संदेह नहीं । मनुष्य स्वभावत: दुष्ट है, ऐसा माननेसें निखिल मनुष्य-जातिका 
अपमान हैँ और- निराशावादकी परमावधि है । अगर मनुष्य स्वभावसे' ही 
दुष्ट हो, तो शिक्षणकी कोई आशा नहीं हो सकती। वस्तुसे उसका स्वभाव 
सदाके लिए पृथक करना तर्क-दृष्टिसे असंभव है। इसलिए यदि मनुष्य- 
स्वभाव अपने असली रूपमें दुष्ट ही हो, तो उसे सुधारनेके सारे प्रयत्त अकारथ 
जायेंगे और निराशावादका तथा उसके साथ-साथ पशुवृ त्तिका साम्राज्य 
शुरू हो जायगा। क्योंकि आशा नष्ट होते ही दंडका राज्य स्थापित हो 
जाता है। कुछ लोग जोचमें आकर कहा करते हैं कि ब्रिटिश सरकारपरसे 
हमारा विश्वास सदाके लिए उठ गया। सुदेवसे यह सिफे जोशकी भाषा 
होती है। परंतु, यदि यह सच होता, तो किसी भी शांतिमय आंदोलनका 
अर्थ निराशाका कर्म-योग ही होता। स्वालंवनकी दृष्टिसे यह कहना ठीक 
है कि हमें सरकारके भरोसे नहीं रहना चाहिए। लेकिन यदि इसका यह 
अर्थ हो कि हमें यह निश्चय हो गया है कि अंग्रेजोंके हृदय नहीं है, उतकी 
कभी उन्नति ही नहीं हो सकती, तव तो निःइस्त्र आंदोलन केवल एक 

लाचारीका चारा हो जाता है। क्या सत्याग्रहका और क्या शिक्षणका मुख्य 
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आधार ही यह मूलभूत कल्पना हू कि प्रत्येक मनुष्यके आत्मा है। जिस 
प्रकार शत्रुके आत्मा नहीं है, यह सिद्ध होते ही सत्याग्रह वेकार हो जाता 
है, उसी प्रकार मनृष्य स्वभावतः दुष्ट है, यह सावित होते ही शिक्षणकी 
प्रायः सारी आशा ही नष्ट हो जाती है । फिर तो छड़ीपड़े छम-छम, विद्या 
आवे कम-भम' शिक्षाका एकमात्र सूत्र होगा। इसलिए विद्वान्‌ तत्त्वज्ञों मौर 
शिक्षण-वेत्ताओंने भी यह शास्त्रीय सिद्धांत मान लिया है कि मनुष्यके मनमें 
पुर्णताक सारे तत्त्व वीज-रूपमें स्वतः-सिद्ध हें। 

यह शास्त्रीय सिद्धांत स्वीकार करनेपर जिस प्रकार आजकी जिही 
शिक्षा-पद्धति गलत सावित होती है, उसी प्रकार शिक्षाका कार्य नागरिक 
बनाना है; इस चालके आत्म-संभावित तत्त्व भी निराधार सिद्ध होते हैं । 
हम कुछ-न-कुछ शिक्षण देते हैँ, लड़कोंके दिलोंपर किसी-त-किसी वातका 
असर होता हैं और उस परिणामका तथा हमारे झिक्षणका समीकरण करके 
अस्माकमेवार्य विजयः, अस्माकमेवायं महिमा ऐसा कहकर हम नाचने- 
लगते हैं। यह मानवीय मूर्खताकी महिमा है। ऊपर कहा जा चुका हैँ कि 
शिक्षणकी रचना ऐसी होनी चाहिए जिससे कि विद्यार्थीकों यह मालूम भी 
न पड़े कि वह शिक्षण ले रहा है। लेकिन इसके लिए साथ-साथ यहभी आव- 
दयक है कि शिक्षकक्के दिलमें ऐसी धृंघली और मंद भावना भी न हो कि वह 
विद्याथियोंको शिक्षण दे रहा हैं। जवतक गुरु अनन्य और सहज-शिक्षक . 
नहीं होगा, तवतक विद्यार्थियोंको सहज-शिक्षण मिलना असंभव है। जब 
कहा जाता है कि हम तो फ्रोबेल, पैस्टलॉजी या मौंटेसरीकी पद्धतिसे 
शिक्षण देते हैं', तव साफ समझ लेना चाहिए कि यह केवल वाचिक श्रम है, 
यह शब्द-शिक्षण हैँ, यह किसी पद्धतिकी अर्थ-शून्य नकल है, यह शव है; 
इसमें जान.नहीं है । शिक्षण कोई वीजगणितका सूत्र (फॉर्म्यूछा) थोड़े ही 
हैं कि सूत्र लगाते ही फौरन उत्तर भा जाय। जो दिया जाता है, वह - शिक्षण 
ही नहीं है और न शिक्षणदेनेकी पद्धति, पद्धति हैं। जो अन्दर है वह सहज: 
भावसे प्रकट होता है-इस तरहसे जो प्रकट होता है, वही शिक्षण है। यही 
सहज-शिक्षण---सदोपमपि---सदोष भरे ही हो, तो भी, अच्छा है। 
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'परंतु किसी. विशिष्ट पद्धतिके गृल्मोंके द्वारा प्राप्त होने वाला व्यवस्थित 
अज्ञान हमें नहीं चाहिए 


'आखिर शास्त्र क्या चीज है ? शास्त्र' वरावर हैँ व्यवस्थित अज्ञानके' 
इसके सिवा इन ज्ञास्त्रोंका कोई अर्थ भी है। शिक्षण-शास्त्रवेत्ता स्पेंसर 
शिक्षण-शास्त्रपर लिखते हुए कहता है कि शिक्षण 7 अलौकिक व्यक्ति बनते 
नहां हं। ऐसे शास्त्रोंकी ज्ञास्त्र-दृष्टिसि क्या कीमत हो सकती है ! एतत्‌ 
'बुद्ध्वा बुद्धिमान्‌ स्थात्‌ कृतकझृत्यक्च भारत' जैसी शास्त्रकी प्रतिज्ञा होनी 
चाहिए। जो शास्त्र ऐसी प्रतिज्ञा नहीं कर सकता, वह ज्ञास्त्र लोगोंकी 
अंखोम धूल फ्रोंकनेका व्यवस्थित प्रयास मात्र हे । शेक्सपीयरने कौन-से 
नाट्च-शआास्त्रका अध्ययन किया था ? अलंकार-शआ्ास्त्रकें नियम रटकर क्या 
कभी कोई प्रतिभावान कवि--या काव्य-रसिक भी--वना है ? झास्त्र- 
'पंद्धति, इन शब्दोंका शब्द-सृष्टिसे बाहर कुछ अथे ही नहीं होता । यह महज 
भ्रम है । यास्‍्तेषां स्वेर कथास्ता एवं भवंति ज्ञास्त्राणि---महापुरुपोंकी 
स्वेर-कथाएं ही शास्त्र हँ--भर्तू हरिका यह एक मासिक वचन हैं। 
'यहाँपर भी वही लागू होता हैं । जो किसी भी पद्धतिके विना सुव्यवस्थित 
होता हूँ, जिसे कोई भी गुरु दे वहीं सकता, परंतु जों दिया जाता है--ऐसा 
हैं शिक्षणका अनिर्वंचनीय स्वरूप । इसलिए दिव्यदृष्टिवाले महात्माओंने 
कहा कि शिक्षण कंसे दिया जाता है, हम नहीं जानते। न विजानीमः' 

* (केनोपनिपत ) । शिक्षण-पद्धति, पाठ्यक्रम, समय-पत्रक, ये सव अर्थ-शून्य 
हैं। इनमें सिवा आत्म-वंचनाक और कुछ नहीं घरा हूँ । जीनेकी क्रियामेंसे 
ही शिक्षण मिलना चाहिए। शिक्षण जव जीनेकी क्रियासे भिन्न एक स्वतंत्र 
क्रिया बनती है, उस वक्‍त झरीरमें विजातीय द्रव्य घुसनेसे जंसा परिणाम 
होता है, वेसा ही जहरीला और रोगोत्पादक परिणाम हमारे मनपर होता 
हैं। कर्मकी कसरतकी विना ज्ञानकी भूख नहीं लगती | और वैसी हालतमें 
जो ज्ञान विजातीय द्वव्यके रूपमें अंदर घुसता है, उसे हजम करने की ताकत 
'पचनेब्द्रियोंमें नहीं होती । सिर्फ भेजेंमें कितावें ठूंस देनेसे अगर मनुप्य ज्ञानी 
वन जाता, तो पुस्तकालयकी जालमारिरयाँ ज्ञानी मानी जातीं। लालचसे 
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खाये हुए ज्ञानका अपचन होता है और बौद्धिक पेचिश हो जाती हैँ । और 
' अंतर्में मनुप्यकी नैतिक मृत्यु होती है। 

जो नियम विद्याथियोंके शिक्षणपर लागू है, वही छोक-शिक्षण या 
लोक-संग्रहपर भी घटित होता हूँ । महापुरुषोंकी दुष्टिसि सारा समाज एक 
बहुत बड़ा शिशु है। “भीष्माचार्य आमरण ब्रह्मचारी रहे। कितु बिना पुत्रके 
तो सद्गति नहीं होती, ऐसा सुनते हूँ । तव भीष्माचार्यको सद्गति कैसे मिली 
होगी ?” ऐसी बेहूदी शंका पेश होनेपर उसका समाधान इस प्रकार किया 
गया कि भीष्माचार्य सारे समाजके लिए पिताके समान होनेके कारण हम 
सव उनके पूत्र ही हें। इसलिए लोक-संग्रहका प्रधन महापुरुषोंकी दृष्टिसे 
बालकोंके शिक्षणका ही प्रइन है। परंतु शिक्षणके प्रश्तकी तरह छोक-संग्रहका 
भी नाहक हौवा वनाकर ज्ञानी पुरुषकी यह एक भारी जिम्मेवारी है, ऐसा 
कहनेका रिवाज चल पड़ा है। छोक-संग्रह किसी व्यक्तिके लिए रुका नहीं 
हैं। छोक-संग्रह मुकपर निर्भर है, ऐसा मानना गोया टिटहरीका यह मानकर 
कि मेरे आधारपर आकाझ्य स्थित है, खदको उलठा टाँग लेनेके बराबर हे। 
“कर्ताहम्‌' में कर्ता हूँ, यह अज्ञानका लक्षण हे, ज्ञानका नहीं। यहाँतक कि 
जहाँ 'कर्त्ताहम्‌' यह भावना जाग्रत है, वहाँ यथार्थ कतृ त्व ही नहीं रह 
सकेगा। शिक्षण जिस प्रकार अभावात्मक या प्रतिवंध--निवारणात्मक 
कार्य है, उसी प्रकार लोक-संग्रह भी है। इसीलिए श्रीमच्छंकराचार्यने 
लोकस्य उन्माग-प्रवृत्तिनिवारण लोक-संग्रह; ऐसा लोक-संग्रहका निवर्तक 
स्वरूप दिखलाया हैं। 

जिस प्रकार सच्चा श्षिक्षक शिक्षा नहीं देता, उससे शिक्षण मिलता हैं, 
उसी प्रकार ज्ञानी पुरुष भी लोक-संग्रह करेगा नहीं, उसके द्वारा लोक-संग्रह 
होगा। सूर्य प्रकाश देता नहीं हैँ, उससे स्वाभाविकरूपसे प्रकाश मिलता हे । 
इसी अभावात्मक कर्मयोगको गीताने सहजकर्म कहा हैं और मनुने इसी 
सहजकरममंको “निवृत्तकर्म' यह सुंदर संज्ञा दी हे। निवृत्त-शिक्षण' यह संज्ञा 
भी उसी ढंगपर गढ़ी गई है। जो ऐसा निवृत्त-शिक्षण देते हें, वे आचार्ये 
ही समाज के गुरु हैं। वे ही समाजके पिता हैँ। दूसरे भाड़ेके गुरु 





२८ विनोबा के चिचार 


गृह नहीं और 'जन्म-हेतु-पिता” पिता नहीं है । ऐसे गुरुओंके चरणोंके 
निकट वेठकर जिन्होंने शिक्षा पाई हूँ, वे ही मातृभान, पितृमान, 
आचार्यवान कहलानेके गौरवके पात्र हैं। अन्य सव अनाथ बालक हें। 

सव बशिक्षित हैं। ऐसा उदार शिक्षण कितनोंके भाग्यमें लिखा होता है ? ' 
महाराष्ट्र धर्म! जनव रे, १९२३ | ह । 


चार पुरुषार्थ 


भनुष्यके अंत:करणकी सूक्ष्म भावनाओंकी दृष्टिसि समाज-रचनाका 
गहरा अध्ययन करके हमारे ऋषियोंने अनेक सुंदर कल्पनाओंका आविष्कार 
किया है। अनंत वे मनः। अनंता विश्वदेषा:--मनकी अनंत वृत्तियाँ 
होनेके कारण विह्वमें भी अनंत शक्तियाँ उत्पन्न होती हैं। इन अनंत 
मानसिक वृत्तियों और सामाजिक शक्तियोंका संपूर्ण साक्षात्कार करके 
ऋषियोंने धर्मकी रचना की हैं। स्वयं ऋषि ही कहते हँ--ऋषि:ः पश्यनू 
अबोधत्‌। योग-शास्त्रमें योगीकी 'अर्थॉन्मीलित' दृष्टिका वर्णन किया गया 
हैं। इसका रहस्य है---विश्वमें ओतग्रोत शक्तियोंके अवछोकन तथा 
निरीक्षणके लिए आधी दुष्टि खुली रहे और अपने हृदयमें सच्निहित वत्तियोंके : 
परीक्षणके लिए आधी दृष्टि भीतरकी तरफ मुड़ी रहे। कालके कराल 
जवड़ेमें पिसनेवाले दीन जनोंके प्रति करुणासे आधी दृष्टि खुली हुई और 
अंतर्यामी परमेश्वरके प्रेम-रसके पानसे मतवाली होनेके कारण आधी दृष्टि 
मुंदी हुईं। योगी ऋषियोंकी इस अवॉन्मीलित दृष्टिने अंतर्वाहिथ सारी 
सृष्टिके दर्शन कर लिए थे। इसीसे हिंदु-धर्म अनेक आश्चर्यकारक कल्पनाओं 
का भंडार बन गया हूँ। अर्जुनके अक्षय तरकसमें वाणोंकी कमी होती ही 
न थी। उसी तरह हिंदूवर्म-रूपी महासागरमें छिपे हुए रत्न कभी खतम ही 
नहीं हो सकते। ऋषियोंकी इन मनोहर कल्पनाओंमें चतुविध पुरुपार्थकी 
कल्पना भी एक ऐसा ही रमणीक रत्न है। ः 
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धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष ये चार पुरुपार्थ बतलाये गए हैं। इनमेंसे 
मोक्ष और काम दो परस्पर-विरोबी सिरोंपर स्थित हें प्रकृति और पुरुष 
या घरीर गौर आत्मामें अवादि कालसे संघर्ष चला भा रहा है । बेदोंमें जो 
चृत्र और इंद्रके युद्धका वर्णन हैँ वह इसी सनात्तन युद्धका वर्णन है। 'बृत्र' का 
अर्थ है ज्ञानकों ढक देनेवाली शक्ति। इंद्र! संजा परोक्ष संकेतकी चयोतक हर 
“और उस अर्थकोी सूचित करनेके ही लिए खासकर गढ़ी गई है। इृदम्‌--.द्र/ 
'या विश्वद्रष्टा' इंद्र! शब्दका प्रत्यक्ष अर्थ हैं। यह है उसका स्पष्टीकरण । 
आनको ढांकनेकी कोशिश करनेवाली और ज्ञानका दर्शन करनेकी चेष्टा 
करनेवाली, इन दो शक्तियोंका अर्थ ऋ्मरा: जड़, शरीरात्मक, भौतिक 
शक्ति और चेतन, आनमय, आत्मिक शवित हैँ। इन दोनोंमें सदा संघर्ष 
होता रहता हूँ और मनृष्यका जीवन इस संधर्पमें फंसा हुआ है। ये दोनों 
परस्पर-विरोधी तत्त्व एक ही व्यक्तिमें काम करते हैँ, इसलिए मनुप्यका 
हंदय इनके युद्धका वर्मक्षेत्र कुरुक्षेत्र” हो गया है । आत्माको मोक्ष-पुरुषार्थकी 
अभिलापा होती है, शरीरकों काम-पुरुपार्थ प्रिय है। दोनों एक-दुसरेंका 
साश करनेकी ताकमें हें! 

मोक्ष कहता हूँ, “काम आत्माकी जान लेनेपर तुझा हुआ उसका कट्टर 
वेरी हैं। उसे मार डालो--निष्काम वनों। यह वढ़ा मायावी और स्नेहो 
मालूम होता है। लेकिन इसके प्रेमक स्वांगपर मोहित होकर धोखा न खाना 
यह जितना कोमल दीखता है उतना ही कर है। इसके दिखानेके दांत 
प्रेममय हैं, पर खानेके दांत क्रोवसे भरे हुए। ऊपर-ऊपरसे यह चैतन्यरससे 
परिपूर्ण वालकोंको जन्म देता हुआ दिखाई देता हैँ। लेकिन यह वास्तविक 
नहीं हुँ। “यह बृढ़ी महतारी अवतक मरती क्यों वहीं” इसीकी इसे हमेशा 
फिक्र रहती है। याद रहे कि छड़केको जन्म देनेका अर्थ हैं पिताकी मृत्युकी 
तैयारी करना। अगर आपकी यह इच्छा होती कि आपके वाप-दादा, 
आपके पुरखा, जीवित रहें, तो क्या आप लड़के और नाती-पोते पैदा करते ? 
च्या आपको पत्ता नहीं कि इतने आदमियोंका प्रचंड छोकसंग्रह' या मनुष्यों 
का ढेर पृथ्वी संभाल नहीं सकती ? भाप इतना भी नहीं जानते ? “मां तो 
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भरने ही वाली है, वह हमारे वशकी वात नहीं,” यह कह देनेसे काम नहीं 
चलेगा। हम यह नहीं भुला सकते कि माताकी मृत्युकी अवश्यंभाविता 
स्वीकार करके ही पुत्रका उत्पादन किया जाता है। इसीलिए तो जन्मका 
भी सूतक' (जननाशौच) रखना पड़ता है। चेतन्यरससे भरे वालकको 
उत्पन्न करनेका श्रेय अगर आपको देना हो, तो उसी रससे ओतग्रोत माताको 
मार डालनेका पातक भी उसीके मत्ये होगा। उत्पत्ति और संहार, काम 
और कऋ ँरोेव, एक ही छड़ीके दो सिरे हैं। काम” कहते ही उसमें क्रोव' का 
अंतर्भाव हो जाता हैँ । इसीलिए अहिंसक वृत्तिवाले सत्पुरुष संहार-क्रियाकी 
तरह उत्पत्तिकी क्रियामें भी हाथ नहीं बटाते। सच तो यह है कि वालूकका 
चैतन्यरस कामका पैदा किया हुआ होता ही नहीं। जिस गंदे अंगरेजसे 
मलिन होनेमें मां-बाप अपने-आपको धन्य मानते हें वह रजोरस इसका 
पैदा किया हुआ होता है। कारण, इसका अपना जन्म ही रजोगुणको धूल 
(रज) से हुआ है। आप अगर इसके मनोरथ दूरे करनेके फेरमें पड़ेंगे तो 
यह कभी अघायेगा ही नहीं, इतना बड़ा पेटू है। जिस-जिसने इसे तृप्त करनेका 
प्रयोग किया वे सभी असफल हुए। उन सबको यही अनुभव हुआ कि कामकी 
तृप्ति कामोपभोग द्वारा करनेका यत्न स्वयं क्षत्रिय वनकर पृथ्वीको निःक्षत्र 
करनेके प्रयासकी तरह व्याधातात्मक या असंगत है । इसे चाहे जितना भोग 
लगाइए, सव आगमें घी डालने-जेसा ही होता है । इसकी : भूख वढ़ती ही 
जाती हूँ । अन्नदाता ही इसका सवसे प्यारा खाद्य हैं और उसे खानेमें इसे 
निःसंदेह भस्मासुरसे भी वढ़कर सफलता मिलती हूँ | इसलिए इस कामासुर 
को वरदान देनेकी गलती न कीजिए । 
इसकी ठीक उलटी वात काम कहता हैँ । वह भी उतनी ही गंभी रतासे 
कहता हँ---मोक्षके चकमेमें आओगे तो नाहक अपना काल-मोक्ष (कपाल- 
क्रिया) करा लोगे। याद रखो, वेदांतकी ही बदौलत हिंदुस्तान चौपट हुआ 
हैं। यह तुम्हें स्वर्यसुख और आत्म-साक्षात्कारकी मीठी-मीठी वातें सुनाकर 
भुलावेमें डालेगा। छेकिन यह इसकी खालिस दगावाजी है। ऐसे काल्पनिक 
कल्याणके पीछे पड़कर ऐहिक सुखको जलांजलि देना बुद्धिमानीकी वात नहीं 


चार पुरुपार्ये ३१ 


हैं। तत््वमसि' आदि महावाक्योंकी चर्चा यदि कोई घड़ीभर मनोविनोदके' 
लिए भोजनके अनंतर नींद आनेसे पहले या नींद आनेके लिए करे तो उसकी 
वह कीड़ा क्षम्य मानी जा सकती है! परंतु, यदि कोई खालीपेट यह चर्चा 

करनेका हौसला करेगा, तो वह याद रखे कि उसे व्यावहारिक तत्वमसि 
(पसे) की ही शरण लेनी होगी । चांदनी विलकुरू आटे-जैसी सफेद भले 
ही हो, परन्तु उसकी रोटियां नहीं वनती । और तो कुछ नहीं; मोक्षकी 
चिताकी बदौलत जीवतका आनंद खो वेठोंगे । इस विश्वके विविध विषयों: 
का आस्वाद लेनेके लिए तुम्हें इन्द्रियां दी गई हैं । लेकिन यदि तुम जग- 
स्मिथ्या' मानकर इन्द्रियोंकों मारनेका उद्योग करते रहेगी तो आत्मवंचता 
करोगे और आखिर तुम्हें पछताना पड़ेगा | पहले तो जो आंखोंकों साफ- 
साफ नजर आता है उस संसारकों मिथ्या मानो और फिर जिसके अस्तित्व 
के विपयमें बड़े-बड़े दार्शनिकभी संशक हैँ, वैसी आत्मा' नामक किसी 
वस्तुकी कल्पना करो, इसका क्या अर्थ है ? वेदोंने भी कहा है, 'कामसउदग्रे 
समवर्तत--सृष्टिकी उत्पत्ति काम से हुईं। और इसका अनुभव तो सभीको 
हूँ । यदि दर ःसलछ ईव्वर जैसी कोई वस्तु हो तो भी कछ यदि सभी लोग 
निष्काम होकर ब्रह्मचर्यका पालन करने लगें, तो जिस सृष्टिको उत्सन्न 
होनेसे वचानेके छिए यही परमेश्वर समय-समयपर अवतार घारण करता 
है उसका पुरा-पूरा विध्वंस हुए विना न रहेगा। मोक्ष' के माने अगर बात्य॑- 
तिक सुख हो तो सरल भाषामें उसका अर्थ चिरंतन कामोपभोग ही हो सकता 

[! 
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यह है कामकी दलील । 

संपूर्ण त्याग और संपूर्ण भोग, ये परस्पर-विरोधी दो श्रव हैं । एक' 
कहता है शरीर मिथ्या है, दूसरा कहता है आत्मा भूठी है । दोनोंको एक- 
इूसरेकी परवाह नहीं, दोनों पुरे स्वार्थी है। लेकिन आत्मा और शरीर दोनोंका 
मिलन मनुष्यमें हुआ है । इसलिए इस तरह दोनों पक्षमें अपने ही समे-संबंधी 
देखकर अर्जुनके लिए आत्मनिर्णय करना असंभव हो गया उसी तरह कर्म- 
योगके धर्मक्षेत्रमें अपने स्नेही-संवंधियोंकों दोनों विपक्षों से संलग्न देखकर 
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सनुष्यके लिए किसी भी एक पक्षके अन॒ुकलू स्थायी और निश्चित निर्णय 
"देवा कठिन हो जाता है । मनकी ह्विघा स्थिति हो जाती है और एक मन 
'शरीरका पक्ष लेता हैँ , दूसरा आत्माकी हिमायत करता है । मनुष्यका 
जीवन अ-शरीर आत्मा और आत्महीनशरीरकी संधिपर आश्रित हैँ, इसलिए 
'उसे शुद्ध आत्मवाद या मोक्ष-पूजा पचती नहीं, और शुद्ध जड़वाद या कामो 
'पासना रुचेतो नहीं । इन दोनों मंत्रोंमें अद्वेत कायम करना, या उचका सामं- 
जस्य करना बड़े कौशलका काम हैँ । यह कर्म करनेकी चतुराई या कौशल 
ही जीवनका रहस्य है । 
यदि देहासक्त या नीचेवाले मनको मन” और आत्म-प्रवण या ऊपर 
वाले भनको वृद्धि नाम दिया जाय, तो मन और बुद्धि! में एकता करके 
व्यवहार करना चाहिए । ्ववा5इघर्स ---म्राया5 धर्म ' यह गणितकी समता 
यहाँ किसी कामकी नहीं । “घरमें चार रोटियां हैँ और दो लड़के हैँ, तो 
हरेकको कितनी रोटियां दी जांय ?” ऐसी त्रेराशिक की समता अगर 
माताएं सीखने लगें तो बड़ा अंधेर हो जाय। एक लड़का दो सालका है 
और दूसरा पच्चीस वर्षका । पहला अतिसारसे मरेगा और दूसरा भूखसे 
ऐसे हिसावी न्‍्यायका अवलंवन करके आधा शरीरका सतोष आधा आत्माका 
संतोष करनेकी कोशिशसे यह मसला हल नहीं होगा । समताका अर्थ हूँ 
योग्यताके अनुसार कीमत आंकना 4 गणित झ्ञाप्त्र में अनंतके आगे चाहे 
जितनी बड़ी सान्त संख्या ली जाय तो भी उसकी कीमत अनंतके मुकाविलेमें 
शून्य समझी जाती है उसी तरह शरीरकी योग्यता कितनी ही बढ़ाई जाय, 
तो भी आत्माकी अनंत महिमाके मुकाबिलेमें वह शून्यवत्‌ हो जाती है ! 
इसलिए निष्पक्ष समताको आत्माके ही पक्षका समर्थन करना चाहिए । 
यह हुआ एक पक्ष । इस पक्षकी दृष्टिमें शुद्ध आत्मपक्ष या जात्मवाद 
इष्ट है, परन्तु जवतक देह का वंचन हैं तवतक वह शवय नहीं प्रतीत होता । 
पर संसार छोड़कर परामार्थ करने से खाने को अन्न भी नहीं मिलता, 
यही कथन वहुतेरे लोगोंके दिमागमें--या यों कह छीजिए कि पेटमें--- 
तुरत घूस जाता है। 'उदरनिमित्तम” सारा ढकोसला होनेसे सभी चाहते 
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हँ कि गूड़-खोपड़ेके नेवेच्यसे ही भगवान्‌ संतुप्ट हो जांय। नामदेवका दिया 
हुआ नेवेद्य भगवान खाते नहीं थे, इसलिये वह वहीं वरना देकर बैठ गये । 
लेकिन इनका दिया हुआ गूड़-खोपड़ा यदि भगवान्‌ सचमुच खाने लगे, 
तो भगवान्‌ को एकादशी ब्रत रखानेके लिए यह नई मंडली सत्याग्रह किये 
बिना न रहेगी ! ये आत्माको थोड़े-से संतुष्ट करना चाहते हैं। कारण कि 
अगर आत्माकों बिलकुल ही संतोप न दिया जाय और केवल देहपूजाके 
घर्मका ही अनुसरण किया जाय तो उस देहपुूजाके समर्थनके लिए नास्तिक 
तत्त्वज्ञानका पारायण करनेपर भी अंतरात्माका दंश बंद नहीं होता ।, 
इसलिए दोनों पक्षोंकी दृष्टिमें समझौता वांछनीय है । यह समभौता कराने . 
का भार धर्म और अर्थने लिया हूँ । 

जब दो आदमी मार-पीट करके एक-दूसरेका सिर फोड़नेपर आमादा 
हो जाते हैं तव उनका टंटा मिदानेके लिए दोनों पक्षके लोग. वीच-बचाव 
करने लगते हैं । उसी प्रकार आत्मवादी मोक्ष और देहवादी कामका झगड़ा 
मिटाने के लिये मोक्षकी तरफसे धर्म और कामकी तरफसे अर्थ ये दो पुरु- 
पार्थ उपस्थित हुए हैँ । अब, ये---क्रम-से-कम दिखानेको तो--समभौता 
कराने के लिए बीच-वचाव करते हैँ, इसलिए निष्पक्ष वत्ति या समझदारी 
के समभौते का स्वांग करना उनके लिए लाजिमी हो जाता है । अत: उनकी 
भाषा दोनों पक्षोंकों थोड़ी-वहुत खुश करनेवाली होनी चहिये, और होती. 
भी हैं। परंतु यद्यपि इन लोगों को तकरार मिटानेकी बात करनी पड़ती है 
तथापि उनके दिलमें यह उत्कट इच्छा नहीं हीती कि दोनों पक्षोंमेंसे किसी 
पर भी मार न पढ़े । वे लह-लुहान सिर देखना नहीं चाहते, मगर सिर्फ 
अपने पक्षका | यदि केवल शत्रु-पक्षके ही सिर फूटते हों तो उन्हें कोई परवाह 
न होती । लेकिन दुःखका विपय तो यह है कि झत्रु-पक्षेके साथ-साथ अपने 
पक्षके सिर॒पर भी डंडे पड़ते ही हैं। इसीलिए झगड़ा तै करानेकी इतनी उत्सु- 
कता होती है । सारांश, धर्म और काम यद्यपि टंटा मिटानेके लिए शांति- 
मंत्र जपते हुए वीच-वचाव करने आये हैं, तथापि वास्तवमें धर्मके मनमें 
यही इच्छा होती हैं कि कामका सिर अच्छी तरह कुचल दिया जाय, . और अर्थ 
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भी सोचता है कि मोक्ष मर जाय तो अच्छा हो ! किसी भी एक पक्षका नाश 
होनेसे कगड़ा तो खतम होगा ही ! कई वार जो काम लड़ाईसे नहीं होता, 
वह सुलूहसे हो जाता है। योद्धाओंकी तलछूवारकी अपेक्षा राजनीतिज्ञोंकी 
कलरूमको कभी-कभी सफलताका अधिक हिस्सा मिलता है! मोक्ष' और 
कार्मा को अगर योद्धा मानें तो धर्म और अर्थ” को राजनीतिज्न कहना 
चाहिए। दोनों समझौता चाहते हें; लेकिन धर्मकी यह कोशिश होती हूँ 
कि संधिकी दातें मोक्षानूकूल हों, और अर्थकी यह चेष्टा होती है कि वे 
कामानूकूल हों। प्रत्येक चाहता है कि समझौता तो हो, लेकिन अपने 
पक्षकी कोई हानि न हो। यहां इस समझौतेका थोड़ा-सा नमूना ही दिखाया 
जा सकता हैँ। उदाहरणके लिए--- 

मोक्ष ब्रह्मदारी और काम व्यभिचारी है । इस प्रकार ये दो सिरे हैं। 
धर्म कहेगा--- हमारा आदशों ब्रह्मचर्य ही होना चाहिए, इसमें संदेह नहीं । 
उस आदर्शके पालनका जोरोंसे यत्न करना चाहिए। जब काम बहुत ही 
भूंकने छगे तव धामिक विधिक अनुसार गृहस्थ-वृत्ति स्वीकार कर, उसके 
आगे एकाघ दुकड़ा डाल देना चाहिए। परंतु वहां भी उद्देश्य तो संयमके 
पालनका ही होना चाहिए और फिर तैयारी होते ही श्रेष्ठ आश्रममें प्रवेश 
करके उससे छुटकारा पाना चाहिए। ब्रह्मचयंसे संसार उत्सन्न होगा, यह 
पापके सम्येनमें दी जानेवाली छचर दलील है। संसारके उत्पन्न होनेकी फिक्र 
आप न करें। उसके लिए भगवान पर्याप्त है। ब्रह्मचर्यसे सृष्टि नष्ट नहीं 
होगी, वल्कि मुक्ति. होगी। फिर भी संयमका पालन करनेके अभिप्रायसे 
गृहस्थ-वृत्ति स्वीकार करनेमें आपत्ति नहीं हैँ। इसमें कामका भी थोड़ा-बहुत 
काम निकल जायगा। लेकिन इससे कव छुटकारा पाऊंगा, इसकी चिंता 
और चिंतन लगातार करते रहना चाहिए। इससे मोक्षकी भी पूर्व-तैयारी 
हो जायगी। 

अर्थ कहेगा--- अगर व्यभिचारको स्वीकृति दी जाय तो संसारकी 
व्यवस्थाका अंत हो जायगा। इसलिए वह न इष्ट हूँ न संभव परंतु, ब्रह्मचये 
का नियम तो एकदम निसर्ग-विरोबी है । वह अशक्य ही नहीं, अनिष्ठ भी 
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हैं। तव, वीचका गृहस्थ-व त्तिका ही राजमार्ग शेष रहता हैँ। इसमें थोड़ा-सा 
संयमका कष्ट जरूर हैँ, ठेकिव वह अपरिहार्य है। बुढ़ापेमें इंद्रियां जर्जरित' 
हो जानेपर अनायास ही त्याग हो जाता हैं। इसलिए यह त्यागको झर्तें 
अपरिहार्य होनेके कारण उसे मंजूर कर लेना चाहिए। इससे मोक्षकों भी 
जरा तसलल्‍ली होगी। लेकिन विवाहका वंबन अभेद्य माननेका कोई कारण 
नहीं हँ। विवाह हमारे सुखके लिए होते हैं; हम विवाहके लिए नहीं हैं। 
इसलिए हम विवाहके धर्मका स्वीकार नहीं करते, छेकिन विवाहकी नीति 
का स्वीकार कर सकतें हैं।” 

मोक्षकी दृष्टिमें अहिंसा परम धर्म हैं। पतंजलिने कहा है कि यह 
जाति-देश-काल-समय' आदि सारे वंबनोंसे परे सार्वभीम महाव्रत' हूँ । 
इसके विपरीत कामका सिद्धांत-वाक्‍्य ईश्वरो5हमहं भोगी' है। इसलिए 
उसका तो बिना हिंसाके निर्वाह ही नहीं हो सकता, क्योंकि सा म्राज्यवादकी 
वुकोदर-बृत्तिकी इमारत हिंसाके ही पायेपर रची जा सकती है । 

ऐसी स्थितिमें धर्म कहेगा--- कम-से-कम' मानसिक हिंसा तो किसी 
हालतमें नहीं होने देनी चाहिए। शरीर-धर्मके रूप में कुछ-न-कुछ हिंसा 
अनजाने भी हो ही जाती हैं। उसे भी कम करनेकी कोशिश करनी चाहिए। 
परंतु प्रयत्व करतेपर भी कमजो रीके कारण जो हिसा बाकी रह जायगी उतनी 
क्षम्य समझी जाय। पर इसका यह अर्थ नहीं कि उतनी हिंसा करनेका हमें 
अधिकार है। किंतु उतनी के लिए हम परमेश्वरसे नम्नतापूर्वक क्षमा 
माँगें और अपनी वृद्धि शुद्ध रकखें। बगर क्षमा-बृत्ति असंभव ही हो, तो 
सी अपराध माफ करूँगा, जैसा कोई व्रत छेकर हिंसाकों आगे टाल देना 
चाहिए। इतना करनेपर भी हम अपनी व्‌ त्तिको काबूमें न रख सकें, हमारे 
अंत:करणमें छिपा हुआ पशु अगर जाग ह उठे तो हम अपनेसे अधिक 
बलवान्‌ व्यक्तिसे लोहा के, कम-से-कम अपनेसे कम बलवान्‌ को तो क्षमा 
करें। यह भी नामुमकिन हो तो अपने वचावके लिए हिसा करें, हमला 
करनेके लिए नहीं । उसमें भी फिर हिसाके साधन जहाँतक हो सके सीधे-सादे 
और सुथरे हों। केवल शरीरसे ही हंद-युद्ध करें, हथियार काममें न छावें। 
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र्जश 


सारांश, चाहे धर्ममें हिसाका स्थान- भले ही न हो, लेकिन हिसामें धर्मका' 
स्थान अवश्य होना चाहिए 97 जा 
. , अर्थ कहेगा--- हिसाके विना संसारका चलना ही असंभव है । 'जीवो 
जीवस्य जीवनम्‌” सृष्टिका न्याय हैँ। हमें उसे मानना ही पड़ेंगा। छेकित 
हिंसाकरना भी एक- कला हे । . उस- कलामें निपुणता प्राप्त किए विना. 
किसीको भी हिंसा नहीं करनी चाहिए । म्‌ सलमानोंके राजमें जितर्नी गायोंकी. 
हत्या होती थी उससे कई गृनी गायें अंग्रेजोंके राजमें. कत्ल की जाती हैं, यह 
वात सरकारी आंकड़ोंसे साफ जाहिर है। लेकिन मुसलमान हिंसाकी 
कलाके पंडित नहीं थे इसलिए उनके, खिलाफ इतना हो-हल्ला मचा, 
अंग्रेजोंसि किसीको खासः चिढ़ नहीं होती। इसका कारंण'है हिसाकी कला। 
इनूफ्लुएंजाने तीस करोड़ आदमियोंमेंसे थोड़े ही. समयमें साठ लाख आद- 
मियोंको खाकर अपने-आपको बदनाम कर लिया। वस्तुतः मलेरिया उससे 
अधिक आदमियोंका कलेवा कर लेता है। लेकिन धीरे-धीरे चवा-चवाकर 
खानेका. आहार-शास्त्रका नियम उसे मालूम है, इसलिए वह बड़ा साह 
ठहरा । नये. चिकित्सा-विज्ञानका एक “नियम है कि शीतोपचार और 
उष्णोपचार एकके बाद एक वारी-वारीसे करते र॑हना चाहिए। वही नियम 
हिंसापर भी लागू होता है। जबतक युद्धके पश्चात्‌ शांति-परिषद्‌ और 
शांति-परिषद्क वाद फिर युद्ध, यह क्रम भलीभाँति जारी न किया जा सके 
तवतक हिंसा नहीं करनी चाहिए। चून पर ईटे और इंटोंपर चूना रख-रखकर 
दीवार बनाई जाती है, और-फिर-उसपर चूंता पोता जाता हूं। उसी प्रकार 
शांतिके वाद यू द्ध और यूद्धके वाद शांतिके क्रमसे साम्राज्य कायम करके उस 
साञ्राज्यपर फिर श्ांतिका चना पोतना चाहिए। इसके बदले अगर केवरू 
इंटोंपर ईंटें ही जमाई जाय॑ तो सारी इंटें लुढ़ककर गिर जाती हैँ। इसलिए 
दो हिंसाओंके वीच एक अहिंसाको स्थान, अवश्य देना चाहिए । इतना 
समभौता कर लेनेमें कोई हर्ज नहीं। 
अर्थमनर्थम्‌ भावय नित्यम' यह मोक्षका सूत्र-वाक्य है । इसके विपरीत 
ज़हाँ कामोपभोग ही महामंत्र है वहाँ अर्थ-संचग्रका अनुष्ठान स्वाभाविक ही 
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है। धर्मके मतसे “न वित्तेव तर्पणीयों सनुष्यः:---मनुष्यकी तृप्ति अर्थसंचयसे 
कदापि नहीं हो सकती। इसलिए बअर्थसंग्रह करना ही हो तो उसकी मर्यादा 
वना लेनी चाहिए। सुष्टिका स्वरूप अव्वत्य हैँ। अर्थात्‌ कलके लिए संचय 
उसके पास नहीं है। इसलिए मनुष्यकों भी 'अब्वत्य-संग्रह' रखता चाहिए। 
स एवादय स उद्वः---वह आज भी है जीर कल भी है”, यह वर्णन ज्ञान 
संग्रहपर घटित होता है। इसलिए एक आदमी चाहे कितना भी ज्ञान क्यों 
न कमाये, उसके कारण दूसरेका ज्ञान नहीं घट सकता। परंतु द्रव्य-संग्रह की 
यह वात नहीं है। में अगर पच्चीस दिनके लिए आजही. संग्रह करके रखता 
हूँ तो मेरा व्यवहार चौवीस मतुष्योंका आजका संग्रह चुराने के वरावर 
है ओर इतने मनृष्योंकों कम या अधिक मात्रामें भूखों मारनेका पाप 
मेरे सिर है। इसके अछावा, सृष्टिमें अधिक संग्रह ही'न होनेके कारण 
इतना संग्रह करनेके लिए मुझे कुटिल मार्गका अलवम्बन करना-पड़ता 
है। एक वारगों संग्रह करनेमें मेरी शक्तिपर अतिरिक्त बोझ पड़ता 
है इसलिए मेरी वीर्य-हानि होती ही रहती है। इसके अतिरिक्त, 
इनना परिग्रह सुरक्षित रखनेकी चिताके कारण मेरा चित्त भी 
प्रसन्न नहीं रह सकता। अर्थसंग्रहकी एक ही क्रियामें सत्य, अहिसा, 
अस्तेय, ब्रह्मचर्थ और अपरियग्रह इन पाँचों ब्रतोंका सामुदायिक भंग 
होता हूँ । 

इसलिए कम-से-कम, यानी केवल शरीर-निर्वाहके लिए ही, संग्रह 
करना चाहिए। वह भी--- अंगानां मर्दन कृत्वा श्रमसंजातवारिणा--- 
“शरीर-श्रम हारा घरीरमेंसे पानो निकालक्र/--करना चाहिए। केवल 
शरोर-कर्मसे शरीस्यात्रा चलानेसे पाप रूगनेंका डर नहीं होता--- 
नाप्नोति किल्विषम! यह भगवान्‌ श्रीकृष्णका आश्वासन है। परंतु, जैसा 
कि कालिदासने रघुवंशके राजाओंका वर्णन करते हुए कहा है, उसमें भी 
त्यागकी वृत्ति होनी चाहिए। कारण, केवल तुम्हारा धन ही नहीं, तुम्हारा 
शरीर भी तुम्हारा निजका नहीं है; कितु सार्वजनिक है, ईश्वरका हैँ । 
सारांझ, संग्रहका परिणाम अश्वत्यथ या तात्कालिक, साधन शारीरिक श्रम, 
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हैतु केवल शरीर-यात्रा और वृत्ति त्यागकी हो, तो इतना भोग धर्मको मंजूर 
है। तिन त्यक्तेन भुंजीया:। 

अर्थ की राय में--- 

“संसारमें जीवन-कलह चिरस्थायी,है.। जो योग्य होगा वह टिकेगा; 
जो अयोग्य होगा उसका नाश होगा। इसलिए सबका सुभीता देखनेका 
प्रयास व्यर्थ है । इसके अलावा, विश्वका विस्तार अनंत है । उसका एक जरा- 
सा ही हिस्सा हमारे कावूमें आ पाया है। भौतिक झ्ञास्त्रों (विज्ञान) की 
ज्यों-ज्यों उन्नति होगी त्यों-त्यों हमारा प्रभुत्व भी अधिक विस्तृत होनेकी 
संभावना है। इसलिए अगर हम सबकी सुविधा देखनेकी अनावश्यक जिम्मे- 
दारी स्वीकार कर भी ले, तो भी उसे पूरी करनेका एकमात्र उपाय हमारा 
अपना संग्रह कम करना नहीं है । सबके सामुदायिक संग्रहकी वृद्धि करनेका 
एक दूसरा रास्ताभी हमारे लिए अभी खुला है। और वही 'पौरुष का रास्ता 
है। सृष्टिमें अक्षय भण्डार भरा हुआ हैं। पर हमें उसका पूरा ज्ञान नहीं 
है। इसलिए वैज्ञानिक आविष्कारोंकी दिशामें प्रयत्त जारी रखकर 
भविष्यके लिए संग्रह करनेमें कोई हर्ज नहीं है--बल्कि, संग्रह करना 
कर्तव्य है। मनुष्ययी जरूरतें जितनी वढ़ेंगी उतना ही व्यापारको 
उत्तेजन मिलेगा और संपत्ति बढ़ेगी। इसलिए संग्रह अवश्य करना 
चाहिए। 

“लेकिन बिलकुल ही एकांतिक स्वार्थ ठीक नहीं होगा। कारण कि 
मनुष्य समाजवद्ध है इसलिए उसे दूसरोंके स्वार्थका भी विचार करना ही 

पड़ता है। संसारकी रोटीको स्वादिष्ट वनानेके लिए स्वार्थंके आटेमें थोड़ा-सा 
परार्थका नमक भी मिलाना जरूरी हो जाता है| लेकिन याद रहे कि आटेमें 
नमक मिलाना है, न कि नमकमें आटा । स्वार्थके गालूपर परार्थका तिरू 
बना देनेसे शोभा बढ़ जाती है। लेकिन तिलके वरावर विदी लूगाना एक 
वात है और सारे गालमें काजल पोत लेना दूसरी वात है। पराथ्थके सिद्धांतको 
अगर अनावश्यक महत्त्व दिया जायगा तो परावरूंवनको प्रोत्साहन मिलेगा । 
स्वार्थ स्वावलंवनका तत्त्व हैं। स्वार्थभय जीवन-संग्राममें जो दुर्वेल ठहरेंगे 
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उन्हें मरनां ही चाहिए। और दुर्वेछोंकों मारनेमें अगर हम कारणीमभूत हों, 
तो वह द्पण नहीं है कितु भूषण ही है। 

“एक दृष्टिसे तो दान करना दूसरोंका अपमान करना है। प्याऊ 
खोलनेमें पुण्य माना जाता है, छेकिन स्वयं धर्म-आास्त्रोंने ही कहा है कि 
प्याऊपर पानी पीनेवाला पापका भागी होता हैं। इसका क्या मतलब है ? 
क्या प्याऊ इसलिए होती है कि छोग उसका पानी ही न पियें ? दूसरोंको 
पानी पिछानेसे उन्हें हमारे पापका अंश मिलेगा और हमारा पाप कुछ 
अंश्में घटेगा, इस विचारमें कहां तक उदारता हैं? और फिर यह देखिए 
कि में लोगोंकी चिता करूँ और लोग मेरी चिता करें, इस तरहका द्राविड़ी 
प्राणायाम करनेके बदले क्‍या यही श्रेयस्कर नहीं हैं कि हर एक अपनी-अपनी 
फिक्र करे ? झहरोंमें फूहड़ स्त्रियां अपने बच्चोंकों रास्तेपर शौच कराती 
हैं। लेकिन मजा यह कि अपने घरकी अगल-वगलमें गंदगी न हो, इसलिए 
अपने वच्चोंको दूसरोंके घरोंके सामने वेठाती हैं । और दूसरे भी प्रतियोगी- 
सहयोगके सिद्धांतके अनुसार उसके घरके सामने वंठाते हैं ! इसके बदले 
सीधे अपने वच्चेको अपने घरके सामने वैठायें तो क्या हज है ? यह परार्थका 
तत्व भी इसी कोटिका है। इसलिए मनृष्यताका अपमान करनेवाली यह 
परार्थ-वृत्ति त्यागकर हर एक को स्वार्थ-साधना करते रहना चाहिए। 
दूसरेकी बहुत अधिक चिता नहीं करनी चाहिए। सहानुभूतिके सुखके लिए 
या दूरदर्शी स्वार्थकी दृष्टिसे, तात्कालिक सुखका त्याग क्वचित्‌ करना 
पडता है। उत्तना समभौता जरूर कर लेना चाहिए।” 

काम, क्रोध और छोभ ये तीन नरकके दरवाजे माने हैं। इसलिए 
मोक्षका मूर्य आक्रमण इन्हींपर होना स्वाभाविक है। इसलिए इन तीनोंके 
विपयमें, समभीतेकी दुष्टिसे, धर्म और अर्थका क्या रुख हो सकता है, इसका 
विचार अवतक किया गया। आखिर काम भी एक पुरुपार्थ ही है। इसलिए 
उसका जो चित्र यहाँ खींचा गया है, वह शायद कुछ लोगोंको अतिरंजित 
मारूम होगा। लेकिन हँ वह विलकुल बस्तु-स्थितिका निदर्शक। “स्वर्गंकी 
गुलामीकी अपेक्षा तो नरकका अधिराज्य श्रेयस्कर है”, मिल्टनके शैतानका 
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यह वाक्य भी इसी अथंका द्योतक है। पुरुंपार्थ' का अर्थ है पुरुषको प्रवृत्त 
करनेवाला हेतु । यह आवश्यक नहीं कि यह हेतु. सद्धेतु' ही हो। हिंदू-धर्मने 
कामको भी पुरुषार्थ माना हे। इसका यह अर्थ नहीं है कि उसने कामपर 
मान्यता (स्वीकृति) की मुहर छगा दी हो । यहाँ तो इतना ही अर्थ है कि 
काम भी मनुृष्यके मंतमें रहनेवाली एक प्रेरक शक्ति है। आत्मवान्‌ पुरुष 
शायद उसे स्वीकार भी न करे । इंसके विपरीत 'ोक्ष' की गिनती भी 
पुंरुषार्थों में करके हिंदु-धर्मनें उसपर शक्‍्यताकी मुहर नहीं लगाई है । वहाँ 
भी इतना ही अभिप्राय है कि मोक्ष भी मानवीय मनकी एक प्रेरक शक्ति है 
देहधारी पुरुषके लिए उसकी आज्ञा मानना शायद असंभव भी हो। 

' शास्त्रकारोंने तो केवल मनुष्यकी अत्युज्च और अतितीच प्रेरणाओंकी 
तरफ संकेत मात्र किया है। मोक्ष परम पुरुपार्थ है, इसलिए इच्छा यह है कि 
मनुष्य उसकी तरफ अग्रसर हो । और काम अधम पुरुषार्थ है, इसलिए इरादा 

है कि जहाँतेक हो सके, उसकी शकल ही न देखी जाय। लेकित इन 
दोनोंका मिलाप करनेकी प्रेरणा होना मत्‌ष्यके लिए स्वाभाविक है । इसलिए 
धर्म और अर्थ-वित्यकी दो प्रेरणाएं कही गई हैं। मनुष्यको संतोष देनेकी चेष्टा 
करनेवाले ये दो मध्यस्थ हैं। संस्कोर-भेदसे किसीको धर्म प्रिय होगा, किसीको 
अर्थ प्यारा लगेगा । 

वल्लभाचार्यकी व्यवस्थाके अनुसार सृष्टिके तीन विभाग होते हँ-- 
(१) पुष्टि, (२) मर्यादा और (३) प्रवाह। जो आत्म-साक्षात्कारका 
अमृत पीकर पुष्ट हो गए हैं, मोक्ष-श्ञास्त्रकें ऐसे उपासक पुष्टिकी भूमिकापर 
विहार किया करते हैं । माया नदीके प्रवाहमें वहे जानेवाले काम-आास्त्रके 
अनुयायी प्रवाह-पतित वासनाओंके गुलाम होते हें। ये दोनों तरह के व्यक्ति 
समाज-शास्त्रकी मर्यादासे परे हैँ । काम-कामी पुरुष समाजके सुखका विचार 
ही नहीं कर सकता, क्योंकि उसे तो अपना सुख देखना हैं। मोक्षार्थी पुरुष 
भी समाज-सुखकी फिक्र नहीं कर सकता; क्योंकि उसे किसीके भी सुखकी 
चिता नहीं। कामशास्त्र स्व-सुखार्थी है और मोक्ष-शास्त्र स्व-हितार्थी हैं। 
इस तरह दोनों स्व-अर्थी ही हँ। 'प्रायेण देव-मुनयः स्व-मुक्तिकामा:”--- 
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“देव या ऋषि भी प्रायः स्वार्थी ही होते हूँ”, यह भगवद्भक्‍त प्रहलादकी 
प्रेममरी शिकायत है । इन दो एकांतिक वर्गोके सिवा सामाजिक कानूनों या 
नियमोंकी मर्यादाओंमें रहनेवाले जो लोग होते हैं उनके लिए धर्मझास्त्र या 
अर्थशास्त्रकी प्रवृत्ति है। * 

अब मोक्ष-श्षास्त्रके साथ न्याय करनेकी दृष्टिसे इतना तो मानना ही 
पड़ेगा कि जैसे काम-शास्त्रकों समाजकी परवा नहीं है वैसे समाजकों मोक्ष- 
शास्त्रकी कदर नहीं है। अर्थात्‌ समाज और काम-झास्त्रकें अववनकी 
जिम्मेदारी अगर काम-ब्ास्त्रपर है तो समाज और मोक्ष-शास्त्रके अनवनका 
दायित्व समाजपर ही है। मोक्ष-झ्ास्त्र स्वहित-परायण तो है, परंतु जैसा 
स्व-सुख और पर-सुखका विरोध हैं वेसा स्वहित और पर-हितका विरोव 
नहीं है । इसलिए जो स्व-हित-रत होता हैं वह अपने आप ही सर्व भूत- 
हितेरत:' होजाता है। 

लेकिन मनुष्य सर्वभूत-हितेरत:' होते हुए भी समाज को प्रिय नहीं 
होता। कारण यह कि समाज सुख-लोलूप होता है, उसे हितकी कोई खास 
परवा नहीं है। सात्त्विकता का जुल्म भी वह ज्यादा सह नहीं सकता। यह 
सच है कि संत्त जगतके कल्याणके लिए होते हैं । लेकिन यदि वे जगतके सुखके 
लिए हों तो समाजको प्रिय होंगे। ईसा, सुकरात, तुकाराम आदि संत 
समाजको प्रिय हैं, परन्तु अपने-अपने समयमें तो वें समाजको कांटेकी तरह 
चुभते थे। आज भी वे इसलिए प्रिय नहीं हें कि समाज उत्तना आगे बढ़ गया 
हैँ, बल्कि इसलिए कि वे आज जीवित नहीं हैं। 

अब, कामशास्त्र चुंकि विलकुल ही तामस और समाजकी अवहेलना 
करनेवाला है, इसलिए वह समाजको दुखदायी होता है। काम-झआस्त्र 
समाजको दुःख “ देता है, मोक्ष-शास्त्र हित' देता हैँ, इसलिए दोनों समाज- 
बाहब हैं। कामझास्त्रका तामस प्रवाह और मोक्ष-शास्त्रकी सात्विक, 
पुष्टि! दौनों समाजको एक-सी अपध्यकर मालूम होती हैँ । किसी-न-किसी 
मरीजकी ऐसी नाजुक हालत हो जाती है कि उसे अन्न दीजिए तो हजम 
नहीं होता और उपवास सहन नहीं होता। समाज भी एक ऐसा ही नाजुक 
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रोगी है। वेचारा चिकित्सकोंके प्रयोगका विषय हो रहा है ! उसके लिए 
तामस प्रवाह और सात्तविक पुष्टि दोनों वर्ज्य ठहरें हैँ, इसलिए उसपर 
राजस मर्यादाके प्रयोग हो रहे हैँं। घर्मशास्त्र और अर्थशास्त्र दोनों समाजके 
लिए मर्यादाएँ कायम करनेवाले शास्त्र हेँ। दोनोंको राजस कहा जाय तो 
भी घधर्मशास्त्रकों सत्त्व-प्रचुर और अर्थज्ञास्त्रको धर्म-प्रचुर कहना होगा। 
हमारे यहाँ मुख्यतः घधर्मशास्त्रका विकास हुआ, पश्चिममें अ्थंश्ञास्त्रका 
हुआ। 

थोड़ासा समुद्र-मंथन करते ही विष निकल आया, परन्तु अमृत हाथ 
आनेके लिए बहुत परिश्रम करना पड़ा। उसी न्यायसे समाज-शास्त्रके 
जरा-से अध्ययनसे अर्थशास्त्रका जन्म होता हैँ, लेकिन धर्मशास्त्रके उदयके 
लिए गंभीर अध्ययनकी आवश्यकता होती है । हमारे यहाँ भी अर्थशास्त्र था । 
वह बिलकुल रहा ही नहीं ऐसी वात नहीं हैं, परन्तु उसकी जहरीली तासीर 
जानकर समाज-श्ञास्त्रका अधिक मंथन किया गया और घमंशास्त्र निकाला 
गया। आार्य-संस्क्ृतिमें अर्थशास्त्रका विकास नहीं हुआ, इसका यही कारण 
है। या फिर यह कहना ही गलत है कि विकास नहीं हुआ। पूर्ण विकास हुआ 
इसीलिए घधर्मशास्त्रका उदय हुआ । पाइ्चात्य अर्थशास्त्रके इतिहाससे भी 
इसी वातका प्रमाण मिल रहा है। “आर्थश स्त्रातु बलूवद्‌ धर्मेशास्त्रमिति 
स्थिति:”-.'अर्थश्ञास्त्रसे धर्मशास्त्र अधिक प्रमाणभूत हैँ” इस सिद्धान्तका 
जन्म हुए विना अर्थज्ञास्त्रका छुटकारा ही नहीं हो सकता। इस सिद्धांतके 
जन्मके अरमान पादचात्य संस्कृतिकों गत शताव्दीक उत्तराड्धसे होने 
लगे हें। 

अर्थशास्त्रके श्रम-विभागके तत्त्वसे अब सभी ऊबने छगे हैं। गरीब 
राष्ट्र आमरण 'अहमन्नम्‌, अहमन्नमू, अहमन्नम्‌---में खाद्य हूँ, में खाद्य 
हूँ, में खाद्य हँ--ऐसी उपासना करें और बलवान राष्ट्र अहमन्नादः, 
अहमन्नादः, अहमन्नाद:'--- में खोनेवाला हूँ, में खानेवाला हूँ, में खानेवाला 
हँ---यह मंत्र जपते रहें, ऐसे नीच श्रम-विभागसे अब दुनिया बिलकुछ 
उकता गई और चिढ़ गई हैँ । रस्किन-जैसे दाशं निकोंने अर्थश्नास्त्रके विरुद्ध 
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जो मोर्चा शुरू किया उसे आगे चलातेवाले वीरोंकी परंपरा अव्याहृत चल 
रही है और उस मोचेका अंत विजयमें ही होनेके स्पष्ट लक्षण दिखाई देने 
लगे हैं। कर्थज्ञास्त्र' को शंकराचार्यने अनर्थशास्त्र नाम कभीका दें रक्खा 
है। उसी नामका, डिस्मल साइंस” (काली विद्या) कहकर, जीर्णोद्धार 
पाइचात्य लोग कर रहे हैं। इसीलिए अर्थशास्त्रके नये संशोधित संस्करण 
निकलने लगे हैं। इन सब लक्षणोंसे आशाकी जा सकती है कि पाइचात्य 
संस्कृतिकी कोखसे धर्मका अवतार होगा। पिछले महायुद्धसे तो प्रसव- 
वेदना भी शुरू हो गई है, इससे कुछ छोगों का यह खयाल है कि अब यह 
अवतार जल्दी ही होनेवाला है। 

यह अवतार कितनी देरमें होनेवाला है। यह कहना कठिन है। लेकिन 
इस अवतारके आने की प्रारंभिक तैयारी करनेवाले नीति-शास्त्रका जन्म 
हो चुका है और वह दिन-पर-दिन बड़ा भी हो रहा है, धर्म-प्रधान पौरस्त्य 
संस्कृति और अ्थं-प्रधान पाश्चात्य संस्क्ृतिकी एक-वाक्यताकी आशा 
नीतिशास्त्रसे वहुत-कुछ की जा सकती है। लेकिन आकाश और पृथ्वीकों 
स्पर्श करनेवाले क्षितिजकी रेखा जिस प्रकार काल्पनिक हैं उसी प्रकारकी 
स्थिति इस उभयान्वयी श्ास्त्रकी भी है। कोपका काम केवल भले-बुरे सभी 
तरहके शब्दोंका संग्रह करना है । इसलिए उसका अपना कोई भी विज्ञेप 
संदेश नहीं होता। “तुम व्यवहार करते समय मेरा उपयोग कर सकते हो”', 
इससे अधिक वह कुछ नहीं कह सकता । इसी तरह नीतिशस्त्रका कोई 
विशेष प्रमेय नहीं है । आजा लगाये मुझे बरतो, मुझे वरतो' कहते रहना 
ही उसके भाग में लिखा है। उसकी गिनती पुरुपार्थों में करने की किसी को 
नहीं सूकती । 

नीतिशास्त्रका सिद्धांत ही यह है कि किसी भी सिद्धांतका अत्यधिक 
आग्रह नहीं रखना चाहिए । इसलिए इस विन्दुपर सारी दुनियाकों एक 
किया जा सकता हैं। लेकिव संतोपसे रहो”, 'हिलमिलकर रहो” या “जैसे 
चाहो वेसे रहो---इस तरहकी संदिग्ध सिफारिश करनेसे अधिक नीति- 
शास्त्र आज कुछ भी नहीं कर सकता । इसलिए उसके भंडेके नीचे 


 अ्कड्की : 


डड ह विनोबा के -विचार 


सारा विश्व एकत्र होनेकी संभावना होते हुए भी इस भव्य दिग्वस्त्रकी 
अपेक्षा लोगोंको लंगोटीसे भी अधिक संतोष होता हैं । -मरनेतर्क 
जीओगे', इस आंशीरवादमें सत्य है, परन्तु स्फूर्ति नहीं है । इप़लिए 

आशीर्वादर्में उतना संतोष देने क्नी भी सामर्थ्य नहीं हैँ, जिंतनां संतोष कि 


परीक्षितकों सात दिनमें मरोगे' इस शांपसे हुआं होगा। मनृष्यको 


मनुष्यतासे - व्यवहारं करना चाहिए, यह नीति-शआास्त्रका रहस्यं है। और 
मनुृष्यताके क्‍या मात्ती हें ? मनृष्यका स्वभाव ! संज्ञाके मानो (प्रत्येक 
पदार्थका) नाम ! ऐसे व्यापक शास्त्रसे मंनृष्यकों संतोष कैसे हो सकता 
है ? संस्कृत न्यायशास्त्र्में ऐसे ही प्रचंड प्रमेयः होते हें । “जिसमें घटत्व 
हैं वह घट है”, जिसमें पटत्व हें वह पट है”; “जिसमें: पत्थरपन है वह 
पत्थर है ! और जिसमें यह सब हो वह है न्यायशास्त्र !” ऐसी ही दशा 
नीतिश्ञास्त्रकी हो रही है । इसलिए धर्ममोक्षकी बात तो जाने दीजिये, 
अर्थ-कामके वराबरकी स्फूर्ति भी उसमें नहीं है । 

परन्तु इतना तो मानना ही पड़ेगा कि धर्म और अर्थ चाहे कितना ही 
समभौतेका स्वांग क्‍यों न भरें, फिर भो वें पक्षपाती ही हैं और नीतिशास्त्र 
निष्पक्षपा; है । निष्पक्षयात वृत्तिके कारण आकर्षण शक्ति कुछ कम भले 
ही हो, तो भी वह उसका गुण ही माना जाना चाहिए। नित्यके भोजनमें 
आकर्षण नहीं होता। रोजकी खूराक होनेसे नीतिशास्त्रमें चाहे आकर्षकताका 
अभाव भले ही हो, परन्तु सारे समाजको देने योग्य उससे वढ़कर पौष्टिक 
दूसरी खूराक नहीं है। धर्म-मोक्ष पौष्टिक होते हुए भी मंहगे हैं। अर्थ-काम 
सस्ते तो हैं, मगर उनकी गिनती क्रुपथ्यमें होती है। इसलिए संसारको आज 
नीतिशास्त्रके बिना गत्यंतर नहीं हैं । 

ऊपर कहा गया है कि हमारी संस्कृति धर्म-प्रधान हैं । परन्तु इसका 
यह अर्थ नहीं कि हम वर्म-प्रवान हें । हम तो अर्य-कामके ही दास हैं । 
इसलिए यद्यपि हमारी संस्कृतिकों नीतिको परवाह नहीं, तथापि हमारे 
लिए नीतिकी उपासना करना नितांत आवश्यक हे । सारांश, क्‍या हमारी 
और क्या इतरोंकी--तारे संसार ही कौ--सामान्य भाषा नीतिश्ास्त्र ही 


चार पुरुषार्थ ५ 


है, ऐसा कहा जा सकता है। सभी पुरुषाथोंकी शिक्षा इसी भाषामें 
दी जानी चाहिए। नीति पुरुपार्थ भले ही न हो, किन्तु पुरुपार्थके 
शिक्षणका द्वार है। अगर पुरुपार्थोका भाषांतर नौतिकी भापामें किया 
जाय तो सभी पुरुषाथोका स्वरूप सौम्य तथा परम्परानुकूल प्रतीत 
होगा । 
वसिष्ठ ऋषिके आश्रममें गाय और वाघ एक ही भझरनेपर पानी पीते 
थे, छेसा वर्णन हैं । इसका केवल इकहरा ही अर्थ नहीं है, प्रत्युत दोहरा अर्थ 
है---अर्थात्‌ न केवल बाघकी करता ही नष्ट होती थी, वल्कि गायकी भीरुता 
भी नप्ट हो जाती थी । मतलब गाय ऋण भय- शेर ऋण क्रीर्य । 
इस तरह मेल बैठता है। नहीं तो शेर को गाय वबन्तानेंकी साम्थ्ये 
तो सकंसवालोंमें भी है । उसके लिए ऋषिके आश्रमकी जरूरत 
नहीं है । * 

नीतिके आश्रममें भी सभी पुरुषोंका आग्रही या एकांगी स्वरूप वदरूकर 
उनका समन्वय हो सकेगा । नीतिके शीक्षेमेंसे चारों पुरुष:थ्कि रंग बिलकुल , 
बदले हुए नजर आयेंगे। कामकी सुन्दरता, अर्थकी उपयोगिता, धर्मकी 
पवित्रता और मोक्षकी स्वतन्त्रताका एकत्र दर्शन होगा और संपूर्ण जीवनकी 
यथार्थ कल्पना होगी । सौंदर्य, उपयोगिता, पावित्य और स्वातन्त््य, इन 
चारों दिशाओंकों नीतिका आकाश स्पर्श करता है, इसलिए अगर चारों 
पुरुषाथे ये नई पोक्षाकके पहना मंजूर करें तो उनका द्वेत कम होकर मनृष्यको 
संतोप होनेकी संभावना है । * 

परन्तु आधुनिक नीतिशास्त्रका अपना कोई निश्चिवत सिद्धांत न होनेके 
कारण वह विलकुल खोखला हो गया है | इसलिए उससे ठोस संतोपकी 
आशा करना व्यर्थ हैं। दूसरी भाषामें, वर्तमान नीतिशञास्त्रके आत्मा ही 
नहीं है, इसलिए उसका स्वरूप वहुत-कुछ शाव्दिक हो गया है । चार पुरु- 
जार्थोके मिलापकी संभावना दिखाई जानेपर भी उनमें समझौता करनेका 
कत्‌ त्व इस शास्त्रमें नहीं है, इसलिए इस कमीकी पूर्ति करनेके उद्देश्यसे, 
ऋषियोंने कर्तत्वान योगशास्त्रका निर्माण किया । समभौतेकी ४ुर्वे 


है विनोबा के विचार 


तैयारीके लिए नीतिशास्त्रको धन्यवाद देकर अगले कार्यके लिए इस योग- 
शास्त्रकी शरण लेनी पड़ेगी । अथ योगानुशासनम्‌' । 
महाराष्ट्र धर्म! : 'जनव री १९२३ 


हक ई 
प्रशुराम 


यह एक अद्भुत प्रयोगी लगभग पच्चीस हजार वरस पहले हो गया 
हैं। यह कोकंणस्थोंका मूल पुरुष हैं। मां की ओरसे क्षत्रिय और वापकी 
तरफसे ब्राह्मण । पिताकी आज्ञासे इसने मांका सिर ही काट डाला था । 
कोई पूछ सकते हें, यह कहां तक उपयुक्त था ?” लेकिन उसकी श्रद्धाको 
संशंकता छूतक नहीं गई थी। '“निष्ठासे प्रयोग करना और अनुभवसे ज्ञान 
प्राप्त करना, यही उसका सूत्र था । 

परशुराम उस जमानेका सर्वोत्तम पुरुषार्थी व्यक्ति था। उसे दुखियोंके 
प्रति दया थी और अन्यायोंसे तीतन्र >म चिढ़ । उस समयके क्षत्रिय बहुत ही 
उन्‍्मत्त हो गये थे । वे अपनेको जनताका रक्षक' कहते थे; लेकिन 
व्यवहारमें तो उन्होंने कभीका रु को भ॑ में बदल दिया था। परशुरामने 
उन अन्यायी क्षित्रियोंका घोर प्रतिकार शुरू किया । जितते क्षत्रिय उसके 
हाथ आए, उन सवको उसने मार ही डाला। पृथ्वीकों निःक्षत्रिय वनाकर 
छोड़ंगा', यह उसने अपना विरद बना लिया था | 

इसके लिए वह अपने पास हमेशा एक कुल्हाड़ी रखने लगा। और 
कुल्हाड़ीसे रोज कम-से-कम एक क्षत्रियका सिर तो उड़ाना ही चाहिए ऐसी 
उपासना उसने अपने ब्राह्मण अनुयायियोंमें जारी की । पृथ्वी निःक्षत्रिय 
करनेका यह प्रयोग उसने इक्कीस वार किया । लेकिन पुराने क्षत्रियोंको 
जानवूककर खोज-खोजकर मारने और उनकी जगह अनजाने नये-नये 
क्षत्रियोंका निर्माण करनेकी प्रक्रियाका फलित भला क्या हो सकता था ? 
आखिर रांमचन्द्जीने उसकी आंखोंमें अंजन डाला । तबसे उसकी दृष्टि 
कुछ सुधरी । 


परशुराम ४७ 


तब उसने उस समयके कोंकणके घने जंगल तोड़-तोड़कर वस्तियां 
बसानेके रचनात्मक कार्यका उपक्रम किया । छेकिन उनके अनुयायियोंको 
कुल्हाड़ीके हिसक प्रयोगका चस्का पड़ गया था। इसलिए उन्हें कुल्हाडीका 
अपेक्षाकृत अहिसक प्रयोग फीका-सा छूगने रूगा | निर्धनको जिस प्रकार 
उसके सगे-संबंधी त्याग देते हैँ, उसी प्रकार उसके अनुयायियों ने भी उसे 
छोड़ दिया । 

लेकिन यह शिप्ठावान्‌ महापुरुष अकेला ही वह काम करता रहा । 
ऐच्छिक दरिद्रताका कारण वननेवाले, आरण्यक प्रजाके आदि सेवक भग- 
वान शंकरके ध्यानसे वह प्रतिदिन नई स्फूर्ति प्राप्त करने लूगा और जंगरू 
काटना, झोंपड़ियां बनाना, वन्य पशुओंकी तरह एकाकी जीवन व्यतीत 
करनेवाले अपने मानव वन्धचुओंको सामुदायिक साधना सिखाना--इंन 
उद्योगोंमें उस स्फूर्तिसे काम' लेने छगा | निष्ठावंत और निष्काम सेवा 
ज्यादा दिन एकाकी नहीं रहने पाती । परशुरामकी जदम्य सेवावृत्ति देख 
के,कंणके जंगलोंके वे वन्य निवासी पिथल गये और आखिर उन्होंने उनका 
अच्छा साथ दिया | अपने आपको' ब्राह्मण कहलाने वाले उसके पुराने 
अनुयायियोंने तो उसका साथ छोड़कर झहरोंकी पनाह छी थी; 
मगर उनके बदले ये नये अवर्ण अतुयायी उसे मिले। उसने उन्हें स्वच्छ 
आचार, स्वच्छ विचार और स्वच्छ उच्चारका शिक्षा दी। एक 
दित परशुरामने उनसे कहा, 'भाइयो, आजसे तुम लोग ब्राह्मण हो 
गये ।” 

राम और परशुरामकी पहली भेंट धनुर्भग-प्रसंग के बाद एक बार हुई 
थी । उसी वक्‍त उसे रामचन्द्रजीसि जीवन-दुष्टि मिली थी । उसके बाद 
इतने दिनोंमें उन दोवोंकी मेंट कभी नहीं हुई थी। लेकिन अपने वनवासके 
दिनोंमें रामचन्द्र पंचवटीमें आकर रहा था। उसके वहांके निवासके आखिरी 
वर्षमें वागछाणकी तरफसे परशुराम उससे मिलने आया था । जब वह 
पंचवटीके आश्रम को पहुँचा, उस समय रामचन्द्र पौधोंकी पानी दे रहे थे । 
परशुरामसे मिलकर रामचन्द्रको वड़ा ही आनंद हुआ । उसने उस तपस्वी 


४८ विनोबा के विचार 


और वृद्ध पुरुषका साष्टांग प्रणाम*पूर्वक स्वागत किया और कुझंल-प्रइनादिके 
बाद उसके कार्यत्रमः के बारेमें पूछा ।- परशुरामने कुल्हाड़ीके अपने नये 
अयोगका सारा हाल रामचन्द्र को सुनाया । वह सुन रामचन्द्रने उसका 
बड़ा गौरव किया । दूसरे दिन परशुराम वहांसे लौटा । | 

अपने मुकामपर वापस आते ही उसने उन नये ब्राह्मणोंको रामका सारा 
हाल सुनाया और वोला, 

रामचन्द्र मेरा गुरु है । अपनी पहली ही भेंटमें उसने मृझे जो उपदेश 
दिया, उससे मेरी वृत्ति पछट गई और में तुम्हारी सेवा करने लगा। अवकी 
मुलाकातमें उसने मुझे शब्दों हरा कोई भी उपदेश नहीं दिया । लेकिन 
उसकी कृतिमेसे मुझे उपदेश मिला हैँ। वही में अब तुम छोगोंको 
सुनाता हूँ । 
हम लोग जंगल काट-काटकर बस्ती बसानेका यह जो कार्य कर रहें 

हैं, वह वेशक उपयोगी कार्य है। लेकिन इसकी भी मर्यादा है। उस मर्यादाको 
न जानकर हम अगर पेड़ काठते ही रहेंगे, तो वह एक बड़ी भारी हिसा होगी । 
और कोई भी हिंसा अपने कर्तापर उलठे बिना नहीं रहती, यह तो मेरा 
अनुभव है । इसलिए अब हम पेड़ काटनेका काम ख़त्म करें । आजतक 
जितना कुछ किया, सो ठीक ही किया; क्योंकि उसीकी वदौलत पहले जो 
अ-सहयाद्वि! था, वह अब सहद्ाद्वि' वन गया है। लेकिन अब हमें जीवनो- 
प्योगी व॒क्षोंके रक्षणका काम भी, अपने हाथमें लेना चाहिए ।” 

यह कहकर उसने उन्हें आम, केले, नारियछ, काजू, कटहल, अनन्नास, 
आदि छोटे-बड़े फलके वृक्षोंके संगोपनकी विधि सिखाई | उसे इसके लिए 
स्वयं वनस्पति-संवर्धन-शास्त्रका अध्ययन करना पड़ा और उसने अपने 
हमेशाके उत्स।हसे उस शास्त्रका अव्ययन किया भी। उसने उस झास्त्रमें 
कई महत्वपूर्ण शोव भी किये । पेड़ोंको मनोज्न आकार देनेके लिए उन्हें 
व्यवस्थित, काटने-छांटनेकी जरूरत महसूसकर उसने उसके लिए छोटेसे 
आजारका आविष्कार किया । इस औजारको “नव-परशु' का नाम देकर 
उसने अपनी परशु-उपासना अखंड जारी रखी । 


परशुराम डर 


एक बार उसने अपनी संमुद्रतट्पर नारियलके पेड़ रूगरानेंका एक 
सामुदायिक समारोह संपन्न किया । उस अवसरसे लाभ उठाकर उसने 
वहां आये हुए लोगोंके सामने अपने जीवनके सारे प्रयोगों और अनुभवोंका 
सार उपस्थित किया। सामने पूरे ज्वारमें समुद्र गरज रहा था। उसकी 
तरफ़ इशारा करके समुद्रवत्‌ गंभीर ध्वनिर्में उसने वोलना आरंभ किया--- 

“भाइयो, यह समुद्र हमें क्या सिखा रहा है, इसपर ध्यान दीजिए । 
इतना प्रचंड शक्तिशाली है यह; परन्तु अपने परम उत्कर्षके समय भी 
वह अपनी मर्यादाका उल्लंघन नहीं करता। इसलिए उसकी शक्ति हमेज्या 
ज्यों-की-त्यों रही है। मेने अपने सारे उद्योगों और प्रयोगोंमेंसे यही निष्कर्प 
निकाला हैँ । छुटपनमें मेने पिताकी आज्ञासे अपनी माताकी हत्या की । 
लोग कहने लगे, कैसा मातु-ह॒त्यारा है |” में उस आक्षेपकों स्वीकार करनेको 
तैयार नहीं था। में कहा करता, आत्मा अमर हैँ और शरीर मिथ्या है । 
कौन किसे मारता हूँ ? में मातृ-हत्यारा नहीं हूँ; प्रत्युत पितृभक्त हूँ ॥' 

“लेकिन आज में अपनी गलती महसूस करता हूँ । मातृवधका आरोप 
मृर्भे उस ववत स्वीकार नहीं था, और आज भी नहीं है । लेकिन मेरे ध्यानमें 
यह वात नहीं आई थी कि पितृभक्तिकी भी' मर्यादा होती है । यही मेरा 
वास्तविक दोप था | लोग अगर अचूक उतना ही दोष बताते तो उससे 
मैरी विचार-शुद्धि हुई होती । लेकिन उन्होंने भी मर्यादाका अतिक्रमण 
करके मुझपर आक्षेप किया और उससे मेरी विचार-शुद्धिमें कोई सहायता 
नहीं पहुँची ।॥” 

“बादमें बड़ा होनेपर अन्यायके प्रतिकारका ब्रत लेकर में जुल्मी सत्तासे 
इक्कीस बार लड़ा । हर वार मृ के ऐसा प्रतीत होता था कि में सफल हो गया 
हूं; लेकिन प्रत्येक मर्तवा मुझे निश्चित असफलता ही नसीब हुईं। राम- 
चन्द्रने मेरी गलती मुझे समझा दी । 

“अन्याय-प्रतीकार मनुष्यका धर्म तो है; लेकिन उसकी भी 
एक शास्त्रीय मर्यादा है, यह ज्ञान मुझे गुरु-कृपाकी बदौलत प्राप्त 
हुआ 

है 


५० . वितसोबा के विचार 


“इसके उपरांत में जंगल काटकर मानव-उपनिवेश वसानेके, मानव 
सेवाके कार्यमं जूट गया; लेकिन आप जानते ही हैं कि जंगल काटनेकी 
भी-एक. हद: होती है, इस वातका ज्ञान मुझे ठीक समयपर कैसे 
हुआ । 

“अवतक में निरंतर प्रवृत्तिका ही आचरण करता रहा। पर आखिर 
प्रवृत्तिकी भी मर्यादा तो है ही न ? इसलिंए अब में निवृत्त होनेकी सोच 
रहा हूँ । इसके मानी यह नहीं हें कि में कर्म ही त्याग दूँगा। स्वतस्त्र नई' 
प्रवृत्तिका आरंभ अब नहीं, करूंगा । प्रवाह-पतित करता रहुंगा। प्रसंगवश 
आप पूछेंगे तब, सलाह भी देता रहूंगा । 

“इसीलिए मेंने आज जानवूककर इस समारोहका आयोजन किया और 
अपना यह समुद्रोपनिषत्‌' या 'जोवनोपनिषत्‌', चाहे जो कह लीजिए, 
आपसे निवेदन किया हैँ । फिर-से थोड़ेमें कहता हूं; पितृ-भक्तिकी मर्यादा, 
प्रतीकारका मर्यादा, मानव सेवाकी मर्यादा--सारांश सभी प्रवृत्तियोंकी 
मर्यादा--यही मेरा जीवनसार है । आओ, एक बार सब मिलकर 
कहें, ३४ नमो भ्रगवत्वे सर्यादायें।/ 

इतना कहकर परशुराम शांत हो गया। उसके उपदेशकी यह गंभीर 
प्रतिध्वनि सहचाद्विकी खोह-कंदराओंमें आज भी गूंजती हुई सुनाई 
देती है । 
ग्रामसेवा वृत्तसे : नागपुर जेल, १९४१ 

४६: 
चिर-तारुएयकी साधना 


तुम्हारे खेल देखकर आनन्द हुआ। देशका भविष्य तुम वाल-गोपालेकि 
हाथमें हैं । तुमने जो खेल दिखाए वे किसलिए हैं ? शक्ति प्राप्त करने 
के लिए हैं, शन्ति किसलिए ? गरीब लोगोंकी रक्षाके लिए, इसलिए 
कि गरीबोंके लिए हम उपयोगी हो सकें। शरीर घिसाने के लिए 
तगड़ा बनाना हूैँ। चाकूमें घार किसलिए लगाई जाती है ? इस- 


चिर-तारुण्य की साधना ५१ 


लिए नहीं कि वह पड़ा-पड़ा जंग खा जाय; वल्कि इसलिए कि वहु काम 
आ सके। झरीरमें धार लगानी है, उसे फुर्तीला, चपलछ और मजबूत बनाना 
हैं। उद्देश्य यह हैँ कि आगे चलरूकर उसे हम चंदनके समान घिस सकें । 
वल सेवाके लिए हूँ । 

गीतामें श्रीभगवानने कहा है, बल वलवतामस्मि कामराग-विवर्जि- 
तम्‌ । (वलवानोंमें में वैराग्य-युक्त निप्काम बल हूँ ।) शब्दोंपर खूब 
ध्यान दो । सिर्फ बरू नहीं कहा । वेराग्य-युक्त निष्काम वर । इस 
वैराग्य-युक्त निष्काम बलकी ही मूर्ति हम व्यायामशालाओंमें रखा करते 
हैं। वह कौन-सी मूर्ति हैं ? हनूमानजीकी पवित्र और साम्यंवान मूर्ति ) 
हनूमानजी वैराग्य-युक्त निष्काम वढके पुतले थे। इसलिए वाल्मीकिने 
उनके स्तुति-स्तोत्र गाये। रावण भी महा वल्वान था। लेकिन रावणमें 
वैराग्य नहीं था। रावणका बल भोगके लिए था, दूसरोंकों सतानेंके छिए 
था। रावण पहाड़ उठाता था, वच्ध तोड़ डालता था, दस आदमियोंका वल 
मानों उस अकेलेमें था । इसलिए उसके दस्त मुंह जौर बीस हाथ दिखाये 
गये । इतना बलूवान होते हुए भी उसका सारा बल धूलमें मिल गया ] 
हनूमानका वरू अजरामर हो गया । वाल्मीकिने वलकी ये दो मूर्तियां, 
ये दो चित्र, उपस्थित किये है । रावणके बलमें भोग वासना थी । रावण 
बलके द्वारा भोग प्राप्त करना चाहता था। हनूमान बलके द्वारा सेवा करना 
चाहता था। सेवाकों अर्पण किया हुआ वल टिकेगा, अमर होगा। भोगकों 
अपंण किया हुआ बल अपने और संसारके नाशका कारण होगा | 

समुद्रके तीर॒पर सारे बानर बेठे थे। लंकामें कौन जायगा, इसकी चर्चा 
हो रही थी । हनूमान एक तरफ राम-राम जपते बैठे थे। जामवंत हनू- 
मानके पास जाकर बोला, हनूमान तुम जाओगे ? ” हनूमान बोला, “आपका 
आश्ञीर्वाद हो, तो जाऊंगा ।” 

वह अकेला वानर किस शक्तिके वृते उन बलवान राक्षसोंमें निर्भय 
होकर चक्र गया ? ह॒नूमाननें जब यह सवाल पूछा तव उसने क्या जवाब 

दिया यह कि में अपने वाहुबलके जोरपर आया हूँ । हनूमान बोला, “में 


जोर छ 3 लोड ता क३- हर 
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शाम के भरोसे यहां आया हूँ। मेरे वाजुओंमें जोर है या नहीं, यह मुझे नहीं 
साटूम। परन्तु रामका वर अवश्य मेरे पास हैं ।” 

और जरा गहराईसे सोचो, तो वाहुबलका भी क्या अर्थ है ? बाहु 
बलके मानी हैं शारीरिक श्रम करनेकी शक्ति । इसीके लिए यह हाथ हें। 
सेवाके लिए ही हम हस्तवान्‌ हैं। पशु्क हाथ नहीं हैं ॥ भुजाओंके बलके 
प्रयोगसे हम अन्नका निर्माण करें, सेवा करें | हमारी कलाइयोंमें यह 
जो सेवा करनेकी शक्ति है, वह किसकी शक्ति हैँ ? हनूमान जानता था कि 
वह आत्माकी शक्ति है, रामकी शक्ति हैँ । 

जिस वलकी आत्तमामें श्रद्धा न हो, राममें श्रद्धा न हो, वह बल निकम्मा 
होता है। अमृतसरमें कत्ले-आम हुआ | उसके वाद छोगोंने तेजोभंग करनेके 
इरादेसे, उन्हें शमिदा करनेकी मंशासे, रास्तेमें पेटके वल चलाया गया । 
पहाड़ जैसे पंजावी छोग, ऊंचे-पूरे, तगड़े डील-डौलवाले ! लेकिन वे भी 
पेटके बल रेंगने लगे ! क्‍योंकि राममें उनकी श्रद्धा नहीं थी । आत्माकी 
निर्भयता वे जानते नहीं थे। आज वंगालमें यही हाल है। लोगोंपर मनमानी 
प्रावन्दियां लगाई जा. रही हैं। रास्तेसे फौज गुजर रही हो तो सलाम करने 
आना पड़ रहा है । क्या कारण हैँ ? आत्माकी निर्भयता गले नहीं उतरती। 
जिसने रामका वल पहचान लिया, वह कलिकालसे भी नहीं डरा 
करता । शरीरबल रामके लिए है । वह सेवाके लिए है भोगके लिए 
नहीं. है । 

दूसरी वात यह है : भुजाओं में जो वल हैँ, वह तुच्छ वस्तु है। वह केवल 
वल निराघार है । वह वल आत्मश्रद्धापर सुप्रतिष्ठित होना चाहिए 
नि्वलोंमें भी आत्मश्रद्धासे वल पैदा हो जाता हैं । उपनिषद्‌ कह रहे हें कि 
जिसमें श्रद्धाका वल है, वह दूसरे सौ आदमियोंकों कंपा देगा । इसलिए 
आध्यात्मिक वलकी उपासना चाहिए । 

: हनूमानमें पश्ुवल नहीं था । हनूमानका जो स्वतुतिइलोक है, उसमें 

दूसरे सारे वलोंका वर्णन हैँ; परन्तु शरीर वलका उल्लेख कहीं 


नहीं है.। 
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यथा--- 
सनोजर्व सारुत-तुल्य-वेगस्‌, 
जितेन्द्रियं चुद्धिमतांवरिष्ठम्‌ । 
वातात्मजं॑ वानरयूथ-मुख्यम्‌, 
श्रीराम-दूतं शरणं प्रपदये।। 

(मनके समान वेगवान, वायुके समान वेगवान, जितेन्द्रिय, 
वृद्धिमानोंमें वरिष्ठ, पवनसुत, वानरोंके सेनापति, रामदूतकी में शरण 
जाता हूँ ॥) 

हनूमान मन और पवनके समान वेगवान थे । वह जितेन्द्रिय थे, वह _ 
अत्यंत बुद्धिमान थे, वह नायक थे, वह रामदूत थे-इन सारी बातोंका 
वर्णन है । हनूमान वलका देवता है । छेकिन इस स्वुति्में बलका जिक्र तक 
नहीं । क्या यह आश्चयंकी वात नहीं हैं ? परल्तु ये गुण ही वास्तविक बल 
हूं । ये गृण ही यथार्थ कार्य-शक्ति हैं । 

भनुष्यमें वेग चाहिए, स्फूरति चाहिए, मनके समान वेग चाहिए, सामने 
काम देखते ही उसे चटसे आनन्दसे छलांग मारनी चाहिए। सिंहगढ़ फतह 
करनेका संदेशा आते ही तानाजी चल पड़ा । नहीं तो, मनमें सेवाकी मुराद 
है, लेकिन शरीर टस-से-मस नहीं होता; वह आलसमें छोट-पोट हो रहा 
है। ऐसा शरीर किस काम का ? ज्ञानेश्वरने वड़ा सुन्दर वर्णन किया हैं । 
सेवक कैसा चाहिए ? ज्ञानेश्वर कहते है---आंग मनापुड़ें थे दोड़ा--- 
शरीर मनके आगे-आगे दौड़ता हे । कोई बात मनमें आनेसे पहले ही शरीर 
दौड़ने लग जाता है । 

शरीरमें इस तरहका. वेग होनेके लिए ब्रह्मचर्य चाहिए । जितेंद्रियत्व 
चाहिए, इन्द्रियोंपर काबू चाहिए। संयमके बिना यह बल नहीं मिल सकता । 
वेग और संयमके साथ-साथ बुद्धि भी चाहिए, कर्म-कुशछता भी चाहिए 
कल्पना-शक्ति चाहिए और चाहिए प्रतिभा । सिर्फ फरमांवरदारी ही 
काफी नहीं हें । इसके अछावा रामकी सेवाकी भावता चाहिए । जहां 
राम कहें, वहां जानेके लिए दिच-रात तैयार रहना चाहिए । 


फ्ड विनोवा के विचार 


हिन्दुस्तानके करोड़ों देवता तुम्हारी सेवाके इच्छक हें । उन्हें तुम्हारी 
सेवाकी जरूरत है । उस सेवाके लिए तैयार रहो । वेगवान, वुद्धिमान, 
संयमी, सेवाके शौकीन तरुण वनो । शारीरिक बल कमाओ, प्रेम कमाओ | 
अभी मेने इस व्यायामशालाके अखाड़ेमें कुश्तियां देखीं । एक कुश्ती एक 
हरिजन और ब्राह्मणमें हुईं | मैंने उसमें समभाव पाया । अगर हम इसी 
समभावसे आइंदा व्यवहांर करेंगे तो समाज बलवान होगा ) अगर तुम 
इस समभावका पोषण करोगे तो तुम जो खेल खेंले, जो कुश्तियां लड़े, 
. उनमेंसे कल्याण ही होगा । 

खेलमें हम समभाव सीखते हें । शिस्त, * (अनुशासन) व्यवस्थाका 
महत्व सीखते हैं । इन खेलोंके अलावा दूसरे भी अच्छे खेल खेले जा सकते 
हैं। खेतकी जमीन खोदना भी एक खेल ही हैं। एक साथ कुदालियां ऊपर 
उठती हूँ, एक साथ जमीनमें घुस रही हेँ,--कैसा सुन्दर दृश्य दिखेगा । 
इस खेलमें आदर्श व्यायाम होगा। उसमें वृद्धिके प्रयोगकी भी 
गुंजाइश है । व्यायाममें वुद्धोहो भी गति मिलनी चाहिए । इसलिए 
मेरे मतसे व्यायाम भी, कुछ-न-कुछ उत्पादन करने वाला होना 
चाहिए । े$ - 

यहांके खेलोंसे तुम्हारे अंदर शक्ति और प्रेम दोनों पैदा हों। सव तरहके 
सब जातियोंके, लड़के एकत्र होते हैं, एक साथ खेलते हें। इससे प्रेमका विकास 
होता है । ये संस्मरण अगले जीवनमें उपयोगी होते हें । हम साथ-साथ 
खेले, कुइती लड़े, साथ-साथ शक्ति कमाई, ज्ञान कमाया, हाथ मिलाया, 
आदि संस्मरणोंसे आगे चलकर तुम एकत्र होगे । संघशक्ति और सहकार्य 
बढ़ेगा । 

तुम गणवेप (वर्दियां) पहने हो। इनका उद्देश्य भी आत्मीयता बढ़ाना 
ही है । परन्तु तुम्हारी पोशाक खादीकी ही हो । जो कमर-पट्टे तुम वरतोगें, 
भी मूर्दार चमड़ेके हों । हमको सर्वत्र सचेत रहना चाहिए। वूंद-बूंदसे 
ही घड़ा भरता है। राष्ट्रमें सव तरफ सूराख-ही-सूराख हो गये हैं । संपत्ति 
लगातार वाहर जा रही है । इसकी तरफ ध्यान दो । 


/2॥, 
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तुमने कसरत की। लेकिन दूध और रोटी न मिली, तो कैसे काम चलेगा ? 
अगर तुम्हें दूध चाहिए, तो गोरक्षण भी होना चाहिए । गोरक्षणके लिए 
गायके---मरी हुई गायके--चमड़ेसे बनी हुई चीजें ही बरतनी चाहिए । 
रोटीकेलिए किसानको जिलाना चाहिए। खादी खरीदकर हम उनकी थोड़ी सी 
मदद करेंगे, तो वे जीयेंगे और हमें रोटी मिलेगी | तुम्हें अगर घरपर रोटी 
नहीं मिलती, तो यहां आकर कितनी उछल-कूद करते ? तुम जानते हो कि 
चरपर रोटी तैयार हैं, इसलिए यहां कृदे-फांदे । अन्न कूदने-फांदनेकी शक्ति 
देता है । इसलिए उपनिपद्‌ कहता हँ---अन्न॑ वाव बलादू भूयः (अन्न, 
बल से श्रेष्ठ है) राष्ट्रमें अगर अन्न न होगा, तो बल कहां से आयेगा ? 
पहले अन्नका इंतजाम करोगे, तव कहीं अखाड़े चलेंगे। पहले अन्नका प्रवन्ध 
होगा तव ज्ञानदान का प्रबंध हो सकेगा । 

एक वार भगवान वुद्धका एक प्रचारक घूम रहा था। उसे एक भिखारी 
मिला। वह प्रचारक उसे धर्मका उपदेश देने लगा। उस भिखारीने उसकी 
तरफ ध्यान नहीं दिया। उसमें उसका मन ही नहीं रूगता था। प्रचारक 
नाराज हुआ | वुद्धके पास जाकर बोला, “वहां एक भिखारी बैठा है, में 
उसे इतने अच्छे-अच्छे सिखावन दे रहा था, तो भी वह सुनता ही नहीं ।” 
चुद्ध ने कहा, उसे मेरे पास छाओ।* वह प्रचारक उसे वुद्धके पास ले गया । 
भगवान्‌ वुद्धनें उसकी दशा देखी । उन्होंने ताड़ लिया कि वह भिखारी तीन- 
चार दिनोंसे भूखा है। उन्होंने उसे भरपेट खिलाया और कहा, “अब जाओ।” 
प्रचारकने कहा, आपने उसे खिला तो दिया, छेकिन उपदेश कुछ भी नहीं 
दिया ।” भगवान्‌ बुद्धधें कहा, “आज उसके लिए अन्न ही उपदेश था । 
आज उसे अन्नकी ही सबसे ज्यादा जरूरत थी। वह उसे पहले देना चाहिए । 
अगर वह जीयेगा तो कल सुनेगा ।” 

हमारे राष्ट्रकी आज यही दल्षा है । आज राप्ट्रमें अन्न ही नहीं हैँ 
रामदासके जमानेमें अन्न भरपूर था। आजकी तरह उस समय हिन्दुस्तानकी 
संपत्तिका सोता सुखा नहीं था। इसलिए उन्होंने प्राणका, वबलछका, उपासनाका, 
उपदेश दिया। आज देहातोंमें सि्फ अखाड़े खोल देनेसे काम नहीं चलेगा | 


पद *. विनोबा के विचार . 


जब रष्ट्रमे अन्नकी उपज और गोसेवा होगी, तभी राष्ट्रका संवर्धन 
होगा। वलवान तरुणोंको राष्ट्रमें अन्न और दूधकी अभिवृद्धि करनी चाहिए। 
हिंदुस्तानको फिरसे गोकुल' बनाना हैं । यह जब बनाओगे तब वनाओगे । 
परन्तु आज तो खादीकी पतलून पहनकर और मरे. हुए--मारे हुए नहीं-- 
जानवरके चमड़ेका पट्टा पहनकर अन्नदान और गोपालनमें हाथ बंटाओ । 
खाकी पोशाक करो। लेकिन वह पोशाक करके गरीबोंके पेट मत मारो । 
तुम गरीबोंके संरक्षणके लिए कवायद करोगे । लेकिन गरीब जब जीयेंगे 
तभी तो उनका रक्षण करोगे न ? तुम खाकी परिधान करके देशके वाहर 
पैसे भेजोगे और इधर गरीब मरेंगे । फिर संरक्षण किसका करोगे ? 
तुम पैसे तो विदेश भेजोगे और दूध-रोटी माँयोगे देहातियोंसे ? वे तुम्हें 
कहांसे देंगे, भैया ? इसलिए खाकी ही पहननी हो, तो खाकी खादी पहनो । 
तुम्हारे गणवेष (वर्दियां) खादीके हैं, तुम्हारी संस्थामें हरिजन भी 
आते हें, ये बातें बड़ी अच्छी हँ। लेकिन सुसलमानोंकी मुमानियत 
क्यों ? हिन्दू-मुसछमानोंको एकत्र होने दो। कम-से-कम मुमानियत 
तो न करो। उन्हें यहां लानेंकी कोशिश करो । तुम हिन्दू-मुसल- 
मान एक ही देशके हो । एक ही वेशके हवा-पानी, अन्न प्रकाशपर 
पल रहे हो । अगर हिन्दू यहांके हैँ तो मुसलमान वाहरके कैसे ? 
और अगर मुसलमान वाहरके हें, तो हिन्दू भी वाहरके हैँ । लोकमान्य 
कहते हे कि हिन्दू लोग उत्तर श्रुवकी तरफसे आये । हिन्दू अगर पांच-दस 
हजार साल पहले आये, तो मुसलमान हजार साल पहले आये | परच्तु 
आजकी भापामें तो यहींके कहे जायेंगे। दोनों भारतमाताके ही लाल हें । 
सब बर्मोके विपयमें उदार भावना रखों। जो सच्चा मातृ-भक्‍त 


है है, वह सभी माताओंको पूज्य मानेगा । वह अपनी माताकी सेवा करेगा; 


लेकिन दूसरेकी माताका अपमान नहीं करेगा | हरएक अपनी मांके दूब- 
पर पलता है । धर्म-माताके समान हैं। मूर्के मेरी धमम-माता प्रिय हैं । 


' में मातृपृजक हूँ; इसलिए में दूसरेकी माताकी निंदा तो हरगिज नहीं 


करूँगा। उलटे, उस माताका भी बंदन करूंगा । 
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दिलमें यह भाव पैदा होनेके लिए यथार्थ हरिभक्तिकी जरूरत हैं । 
चित्तमें यथार्य भक्ति जाग्रत होनेपर यह सब होगा । बाहर उपासना और 
अंदर उपासना--दोनों चाहिए । वाहर खेल चाहिए, भीतर प्रेम चाहिए । 
खेलोंके द्वारा शरीर फुर्तीछा और सुभग वनाकर आत्माकों सौंपना है । 
शरीर आत्माका हथियार हैँ । हथियार भली-भांति उपयोगी होनेके लिए 

स्वच्छ 'चाहिए । शरीर ब्रह्मचर्यके द्वारा स्वच्छ करके आत्माके 

हवाले करो । 

शरीर स्वच्छ रखो, उसी प्रकार मनको भी प्रसन्न, प्रेमल, निर्मल 
और सम रक्‍्खो। खेलनेकी वाहय क्रियासे शरीर स्वच्छ रहेगा। उपासवासे 
भीतरी शरीर याने मन, निर्मेल रहेगा । अंतर वाहच शुचि वनो, जेसा यह 
हनू मान हु---वलूवान्‌ और भक्तिवाल, सेवाके लिए निरंतर तत्पर | तुम 
उम्रसे तरुण होते हुए भी अगर चपल न होगे, सेवाके लिए शरीर चटसे 
उठता न होगा, तो तुम वृढ़े ही हो । जिसके शरीरमें वेग है, वह तरुण हैं 

चाहे उसकी अवस्था कुछ भी हो । हनूमान कभी वृढ़े नहीं हो सकते | 

वह चिर-तरुण हैँ । चिरंजीव हें । 

ऐसे चिरतरुण तुम बनो। तुम दीर्घायु होकर उम्रसे वृद्ध होगे, उस 
वक्‍त भी तरुण रहो । वेग बनाये रखो । वृद्धि सावित रक्‍खो | में 
ईश्वरसे प्रार्थना करता हँ कि हमारे तरुण इस प्रकार तन्मय बृद्धिसे जनताकी 
ओर उसके द्वारा परमेश्वरकी सेवा करनेमें जुट जायें । 
सर्वोदिय : चवंबर १९४१ 


हु 
१. घूलिया (खानदेश) को विजय व्यायामश्ाला में दिए गये. 
प्रवचततका मुख्य अंश । 
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४७94; - 
ग्रृत्समद 
ई । 
यह एक मन्त्रद्रष्टा वैदिक ऋषि था | वर्तमान यवतमाल जिले के 
कलंव गाँवका रहनेवाला था। गणपतिका महान्‌ भक्त था। “गणांनांत्वा 
गणपति हवामहें (हम आपका जो कि समूहोंके अधिपति हें, आवाहन करते 
हैं) यह सुप्रसिद्ध मन्त्र इसीका देखा हुआ हैँ । ऋग्वेदके दस मंडलोंमेंसे 
द्वितीय मंडल समूचा इसीका है । इस मंडलमें तेंतालीस सूक्‍त हैं और मन्त्र 
संख्या चार सौ के ऊपर है । ऋग्वेद जगतका अतिप्राचीन और पहला ग्रन्थ 
माना जाता है। ऋग्वेदके भी कुछ अंश प्राचीनतर हैं। इस प्राचीनतर अंशमें 
द्वितीय मंडलकी गणना होती है । इसपरसे इतिहासज्ञं इस परिणाम पर 
पहुँचे हैं कि गृत्समद करीब वीस हजार वर्ष पहले हुआ । गृत्समदका यह 
मंडल सूक्‍्तसंख्या और मंत्रसंख्या के लिहाजसे ऋग्वेदके करीब पच्चीसवें 
हिस्सेके वरावबर होगा । 

' गृत्समद हरहुनरी आदमी था । ज्ञानी, भक्त और कवि तो वह था 
ही । लेकिन इसके अलावा गणितज्ञ, विज्ञान-ेत्ता, कृपि-संशोधक और 
मंजा हुआ वुनकर भी था। जीवनके छोटे-बड़े किसी भी अंगकी उपेक्षा वह 
सहन नहीं कर सकता था। वह हमेशा कहा करता था, प्राये प्राये 
जिगीवांसः स्थाम”--हमें हरएक व्यवहारमें विजयी होना चाहिए ।” 
और उसके ज्वलन्त उदाहरणके कारण आसपास रहनेवाले लोगोंमें 
उत्साहका जाग्रत वातावरण बना रहता था | 

ग्ृत्समदके जमाने में नर्मंदासे गोदावरीतकका सारा भूप्रदेश जंगलोंसे 
भरा हुआ था। पांच-पच्चीस मीलोंके अंतरपर एकाध छोटी-सी बस्ती 
हुआ करती थी । शेप सारा प्रदेश निर्जज । आसपासके निर्जेन बनमें वसी 
हुई गृत्समदकी एकमात्र बड़ी वस्ती थी । इस वस्तीने संसारका, कपासकी 
खेतीका, सबसे पहला सफल प्रयोग देखा। आज तो वरार कपासका भंडार 
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चन गया है। गृत्समदके कालमें वरारमें आजकी अपेक्षा वारिशका परिमाण 
ज्यादा था। उतना पानी सोख छेनेवाला कपासका पौधा गृत्समदने तैयार 
किया और उसे एक छोटे-से प्रयोगल्षेत्रमें छग्बकर उससे दस सेर कपास प्राप्त 
किया। गृत्समदकी इस नई पैदावारकों छोगोंने गार्तमदम्‌ नाम दिया । 
क्या इसीका ही लेटिव रूप गौतिपियम्‌' हो सकता हैं? 
उसकी बस्तीके लोग उ न कातना वुनना अच्छी तरह जानते थे। यह कार्य 

मुख्यतः स्त्रियोंके सिपुर्द था । आज वुननेका काम पुरुष करते हैं और स्त्रियां 
कुकड़ी भरने, मांडी ऊूगराने आदिमें उनकी मदद करती हैं । किन्तु बेदिक 
काल में वृनकरोंका एक स्वतत्त्र वर्ग नहीं बना था । खेतीकी तरह वुनना भी 
सभीका काम था। उस युगकी ऐसी व्यवस्था थी कि सारे पुरुष खेती करते 
थे और सारी स्त्रियां घरका काम काज सम्हालकर बनती थीं । सांकको 
सूर्य जब अपनी किरणे समेट लेता है, तब वुननेवाी भी अपना अधूरा 
बुना हुआ तागा समेट लेती हेँ--- पुनः समव्यत्‌ विततं वर्यंतती---इन शब्दोंमें 
गुत्समदने बुननेवालीके जीवन-काब्यका वर्णन किया है । 

गुत्समदके प्रयोगके फलस्वरूप कपास तो मिल गया, लेकिन, कपड़ा 
कैसे वनाया जाय ? यह महान प्रइन खड़ा हुआ ? ऊन कातनेकी जो छकड़ी 
की तकली होती थी, उसीपर सबने मिलकर कपासका सूत कात लिया । 
यद्यपि बुनाई स्त्रियोंके ही सिपुर्द थी, तो भी कातनेका काम तो स्त्री, पुरुष, 
बालक, वृद्ध सभी किया करते थे। सूत तो निकला; लेकिन विलकुल रही । 
अब उसे कोई बूने भी कैसे ? 

गृत्समद हिम्मत हारनेवाला व्यक्ति नहीं था । उसने खुद बुनना शुरू 
किया । वुननेकी कलाकी सारी प्रक्रियाओंका सांग्रोपांग अभ्यास किया । 
सारा सूत दोप संपन्न पाया । छेकिन उसमेंसे जो थोड़ा पक्का था, उससे 
उसने तितुं' वनाया। तंतु' के माने वैदिक भाषामें धागा है। वाकी बचे 
हुए कच्चे सूतको ओतु' कहकर रख लिया। लेकिन मांडी लगानेमें कटाकट- 
कटाकट तार टूटने लगे। गृत्समद गणितज्ञ होनेके कारण टूठे हुए कितने 
तारोंकों जोड़ना पड़ा इसका हिसाव भी करता था। पहली वारके मांडी 
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लगानेमें टूटे हुए तारोंकी संख्या चार अंकोंकी (हजारकी) थी । बादमें 
ताग़ा करघेपर चढ़ाया गया । ह॒त्थेकी पहली चोटको साथ चार-पांच तार 
टूटे। उन्हें जोड़कर फिरसे ठोंका, फिरसे टूटा । इसी तरह कितने 
ही हफ्तोंके: वाद पहला थान बुना गया । उंसके वाद सूत 
धीरे-धीरे सुधरता चछा । लेकिन फिर भी शुरूके बारह वर्षोमें 
वुनाईका काम बड़ा ही कष्टकर हो गया था । गृत्समदकी आयुके ये बारह: 
वर्ष यथार्थ तपरचर्याके वर्ष थे। वह इतना उत्साही और तंतु-ब्रह्म ओवु-ब्रह्म - 
ठोंक-ब्रह्म और टूट-ब्रह्मकी ब्रह्ममय वृत्तिसे बुनाईका काम करनेवाला होता 
हुआ भी, जब सूत लगातार टूटने लगते थे तो वह भी कभी-कभी पस्त-हिम्मत 
हो जाता था। ऐसे हो एक अवसरपर उसने ईइ्वरसे प्रार्थना की थी, देवा:, 
सा संतुइछेदि वयत:---बुनते वक्‍त तंतु टूटने न दे । लेकिन ऐसी गलत 
प्रार्थना करनेके लिए वह तुरन्त ही पछताया .था । इसलिए उस प्रार्थनामें 
धियं मे! याने मेरा ध्यान! ये दो शब्द मिलाकर उसे संवार लिया। “जब 
में अपना ध्यान बुनता होऊं, तो उसका तंतु टूटने न दे“---ऐसा उस संशोधित 
और परिवद्धित प्रार्थनामेंसे सुशोभित अर्थ निकला । उसका भावार्थ इस 
प्रकार है। --मैं जो खादी वुना करता हूँ, यह मेरी दृष्टिसि केवल एक 
वाहद्य क्रिया नहीं है। यह तो मेरी उपासना है। वह ध्यानयोग है। वीच- 
बीचमें धागोंके टूटते रहनेसे मेरा ध्यान-योग भंग होने लगता है, इसका मुझे 
दुःख है । इसलिए यह इच्छा होती है कि धागे न दूठने चाहिए । लेकिन यह 
इच्छा उचित होते हुए भो, प्रार्थनाका विपय नहीं हो सकती । उसके लिए 
सूतमें उन्नति करनो चाहिए । और वह कर हलूंगा । लेकिन जबतक सूत 
कच्चा रहेगा, तबतक वह टूटता तो रहेगा ही । इसलिए अब यही प्रार्थना 
हैँ कि सूतके साथ-साथ मेरी अन्तवृ त्तिका, मेरे ध्यानका, धागा न टूटे । 
गृत्समद अखण्ड अन्तर्मुख वृत्ति रखनेका प्रयत्त करता हुआ भी 
प्रतिदिन कोई-न-कोई झरीर-परिश्रमात्मक और उत्पादक कार्य करता ही 
रहता था। माह अन्यकृतेव भोजम्‌---में दूसरोंके परिश्रमोंसे भोग कदापि 
प्राप्त न करू ।--यही उसका जीवन-सुच्र था । वह लोक-सेवा-परायण 
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'था। इसलिए उसके योग क्षेमकी चिन्ता लोग किया करते थे। लेकिन वह 
अपने मनमें सदा यही चितन किया करता था कि छोगोंसे में जितना पाता 
'हूँ, क्या उसे शतगुणित करके उन्हें लौटाता हूँ ? और उसमें भी क्या नवीन 
उत्पादनका कोई अंश होता हूँ ?! 
इसी चितनके फलस्वरूप ही मानों एक दिन उसे अचावचक ग्रुणाकारकी 
ऋलपना स्फूरित हुई। गणितश्ञास्त्रकों लोक-व्यवहार-सुलूभ वनानेकी दृष्टिसे 
वह फुरसतके समय उसमें आविष्कार करता रहता था। उसके समयमें 
पइविधयोंमेंस छोग सिर्फ जोड़ना और घटाना ही जानते थे। जिस दिन 
. गृत्समदने गृणन-विधिका आविप्कार किया, उस दिन उसके आनन्दका 
पारावार ही नहीं रहा। उसने दोसे लेकर नौ तकके नौ पहाड़े बनाये और 
फिर तो वह वांसों उछलने रूगा । पहाड़े रटनेवाले लड़कोंको कहीं इस वातका 
' पता लग जाय तो वे गृत्समदको बिना पत्थर मारे नहीं रहेंगे। लेकिन यृत्सम- 
दने आनन्दके आवेशर्में आकर इच्धदेवका आवाहन पहाडोंसे ही करना शुरू 
किया---हे इन्द्र | तु दो घोड़ोंके, और आठ घोड़ोंके और दस घोड़ोंके 
रथमें वेठकर आ । जल्दी-से-जल्दी आ । .इसके| लिए तेरी मर्जी हो, तो 
दो के पहाड़े के बदले दसके पहाड़ेसे काम छे। दस घोड़ोंके, बीस घोड़ोंके, 
और तीस घोड़ोंके और चालीस घोड़ोंके . . . . . और सौ घोड़ोंके रथमें 
वैठकर आ ।” 
गृत्समद चौमुखा आविप्कारक था। प्रौराणिकोंने उसके इस महान 
आविप्कार का लेखा किया हू कि चन्द्रमाका गर्भकी व्‌ द्धिपर विज्ञेप परिणाम 
होता हूँ । वंदिक मंत्रोंमें भी इसकी ध्वनि पाई जाती हैं। चंद्रमामें मातृवृत्ति 
रम गई हैं। और कलावान्‌ तो वह हैँ ही। इसलिए सूर्यकी ज्ञानमय प्रखर 
किरणोंको पचाकर और उन्हें भावनामय सौम्य रूप देकर माताके हुदयमें 
रहनेवाले कोमछ गर्भतक उस जीवनामृतकों पहुँचानेका प्रेमपूर्ण और कुशल 
कार्य उनद्ध कर सकता हे .और वह उसे निरन्तर करता रहता है--यह 
“गृत्समदका आविष्कार हैँ। आधुनिक विज्ञानने अवतक इस विषयपर विशेष 
-प्रकाश नहीं डाला है। परावृत्त-किरण-विज्ञान, प्राण-विज्ञान और मनोविज्ञान, 
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इन तीनोंका यहाँ मिलाप होनेके कारण प्ररन कुछ पेचीदा और सूक्ष्म 
इसमें शक नहीं। लेकिन गृत्समदका सिद्धांत साधारण अविज्न सनको 
भाने छायक तो है । वालंकका सौम्य रूप यदि सोमक्ृृत्‌' हो, वो क्या आः 
हैं? जब हम सूर्यवंशी राम को भी “रामचन्द्र' कहते हैं, तब चन्द्रकी उ 
सूचित करते हे न ? कवियोंने चन्धामृत पीनेवाले एक चकोरपक्षीकी कर 
कर ली है । वह चकोरपक्षी अगर माताके उदरमें रहनेवाला गर्भ सा 
हो, तो भी कवि तो हरगिज नाराज नहीं होंगे। अपने-अपने अल्प प्रक 
टिमिटिमाचेवाले तारे भी अपनी जगह छोड़कर चद्धसे मिलने कभी 
जायंगे। परन्तु चन्द्र विनम्र होकर प्रत्येक नक्षत्रसे भेंट करने उसके 
जाता है। इतना वड़ा प्रेम-मूति अगर गर्भस्थ बालककी चिन्ता नहीं क 
तो और कौन करेगा ? चन्द्रकी कलाओंकी पूर्णता पूर्णिमाकों ही होती 
पूणिमाको उद्देश्य करकें गृत्समद कहता है, है पुणिमे, गर्भके टांके तू 
मजबूत सुईसे लगा और झतग्रुणित प्रदाव करने वाला पराक्रम 
प्रशंसनीय सेवक उत्पन्न कर--दहातु बोर खलदार्थ उथ्यम_स 
ग्रामसेवा-वृ त्तसे : सर्वोदिय, सितम्बर, १९४४१ 
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हमारा यह देश वहुत बड़ा है । इसमें सात लाख देहात हैं। हमारे दे 
शहर बहुत थोड़े हें । अगर औसत निकाला जाय, तो दसमेंसे एक आग 
शहर में रहता है और नौ देहातमें रहते हें। पेंतीस करोड़ छोगोंमेंसे, ज्य 
से-ज्यादा, चार करोड़ शहरोंमें रहते हें । इकतीस करोड़ देह 
रहते हैं। लेकिन इन इकतीस करोड़का ध्यान शहरोंकी तरफ 
रहता है । पहले ऐसा नहीं था । देहात मुहताज होकर शहरोंका मुंह 
ताकते थे। केकिन आज सारी स्थिति वदल गई है! 

आज किसानके दो ईश्वर हो गये हैं। आजतक एक ही ईइवर « 
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किसान आकाश की तरफ देखता था। पानी वरसानेवाले ईदवरकी तरफ 
देखता था | छेकिन आज चीजोंके भाव ठहरानेवाले देवताकी तरफ देखना 
पड़ता हैं । इसीको आस्मानी-सुलतानी कहते हूँ । आस्मान भी रक्षा करे 
और सुलतान भी हिफाजत करें। परमात्मा खूब फसल दे और झहर 
भरपूर भाव दे। इस तरह इन देवताओोंको---एक आकाशका और दूसरा 
अमेरिकाका--किसानको पूजना पड़ता है । छेकिन ऐसे दो-दो भगवात काम 
नहीं आयेँंगे। गाँधी कहते हैँ ऊपरवाले ईदवरको वनाये रक्खो मौर इस दूसरें 
देवताको छोड़ा। एक ईश्वर बस है। 

अव इस दूसरे देवताकी, याने शहरियें भगवानकी, भक्तिसे छुटकारा 
पानेका उपाय में तुम छोगोंको बतलाता हूँ। हमारे गाँवोंकी सारी लक्ष्मी 
यहाँसे उठकर शहरोंमें चली जाती है । अपने पीहरसे चल बसती है। इस 
आमलक्ष्मीक पैर गाँवमें नहीं ठहरते । वह शहरकी तरफ दौड़ती है। पहाड़पर 
पानी भरपुर वरसता हूँ; छेकिन वह वहाँ कब ठहरता है; वह चारों तरफ: 
भाग नेकलता है। पहाड़ वेचारा कोरा-का-कोरा, नंग-घड़ंग, ग॑ंजा-बूचा, 
खड़ा-का खड़ा, रह जाता है। देहातकी लक्ष्मी इसी तरह चारों दिल्लाओं में 
भाग खड़ी होती है। शहरोंकी तरफ बेतहाशा दौड़ती है। अगर हम उसे रोक 
सकें तो हमारे गाँव सूखी होंगे। 

यह देहाती लक्ष्मी कौन-कौन-से रास्तोंसे भागती है, सो देखों। उन 
रास्तोंकों बन्द कर दो; तब वह रुकी रहेगी। उसके भागनेका पहला रास्ता 
बाजार है, दूसरा शादी-व्याह, तीसरा साहुकार, चौथा सरकार और पाँचवाँ 
व्यसन । इन पाँचों रास्तोंकों वन्द करना शुरू करें। 

सबसे पहले व्याह-शादीकी वात लीजिए। तुम लोग व्याह-आदीमें 
कोई कम पैसा खर्च नहीं करते । उसके लिए कर्ज भी करते हो। लड़की बड़ी 
हो जाती है, अपने ससुरालमें जाकर गिरस्ती करने रूगती हूँ। छेकित शादीके 
ऋणसे उसके माँ-बाप मुक्त नहीं होते। यह रास्ता कैसे मूंदा जाय, सो 
बताता हूँ । तुम कहोगे, खर्चमें कतरव्योंत करो। भोज न दो, समारोह की 
क्या जरूरत हैँ ?--बगरा वगरा। यह ठीक नहीं। समारोह खूब करो। 
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ठाठवाठमें कमी नहीं होनी चाहिए। लेकिन मैं अपनी पद्धतिसें कम खर्चमें 
पहलेसे भी ज्यादा ठाठ-बाट तुम्हें देता हूँ। | 

लड़के-लड़कीकी शादी माँ-वाप ठीक करें। लेकिन वहाँ उनका काम 
खत्म हो जाना चाहिए---शादी करना, समारोह करना, यह सारा काम गाँव 
का होगा। माँ-वाप झादीसें एक पाई भी खर्च नहीं करेंगे। जो करेंगे उनको 
जुर्माना होगा ऐसा कायदा गाँववालोंको बना लेना चाहिए। 

मान लीजिए मेरे यहाँ ज्ञादी हे। गाँवके हरेक आदमीको दो-दो, 
चार-चार आने--जो कुछ तय हुआ हो--मेरे पास छाकर देने चाहिएं। 


“मानों सबने मिलकर मुझे वह भेंट दी। उसमेंसे में सारे गाँव का नेवता कर 


'सकूंगा। वगेर पैसा इकट्ठा किए और बगैर कर्ज किये शादी हो जायगी | 
गाँवमें हरसाल वीस पच्चीस या पचास शादियाँ होती होंगी। तो मुझे दो 
आनेके हिसावसे, पचास दूने सौ आने, याने मोटे तौरपर छः रुपये देने 
पड़ेंगे। हरएक जातिकी श्ादियाँ की जायें, तो इससे भी कम खर्च लंगेगा। 
मेरे यहाँ दस सालमें शादीका मौका आया। मुझे हरसाल दो-तीन रुपयेके 


3५ मा, 


'हिसावसे दस वर्षो्में तीस रुपये देने पड़े, अब मेरे यहाँ शादीका मौका आया। 


मुझे कोई खर्च नहीं आयगा। मुझे लोग भेंट देंगे। सब गाँववाले जमा होंगे। 
वड़ा भारी समारोह होगा। और खर्च कितना आयगा ? दस वर्षोमें तीस 
रुपये मैंने दिये हें, वही । याने मेरे यहाँ की शादी तीस रुपयेमें हो गई और 
उसमें सारा गाँव, सारी जाति झामिल हुई। सभी भोजमें सम्मिलित हुए | 
लड़के-लड़कीको कितनी खुशी होगी ? दुलहे-दुलहिनको सबके आश्षीर्वाद 
मिलेंगे। सबके आशीर्वाद पाने से और बड़ी खुश किस्मती कौन-सी हो सकती 
हैं ? शादीमें लोगोंको क्‍यों बुलाया जाता हूँ ? इसीलिए कि सवकी सदिच्छा, 
सबके आश्यीर्वाद मिलें। इन लड़के-लड़कीकी गिरस्तीके लिए सब अपनी 
शुभ-कामनाएँ और आशा व्यक्त करें। लड़के सिर्फ माँ-वापके ही नहीं होते । 
वे सारे समाजके होते हैँ। लड़के कोई अच्छा काम करेंगे, तो सारे गाँवका 
भला होगा, व्‌रा काम करेंगे तो सारे गाँवकी वुराई होगी। 

अगर कोई अपने पैसेसे शादी करे, तो वह पाप मानो। गाँववाले उसे 
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अपना अपमान समझे। लड़के जितने अपने माँ-वापक हैं, उतने ही समाजके 
भी हैं। माँ-चापके मर जानेपर क्या वे घूरपर फेंक दिये जाते हूँ ? गाँव उन्हें 
सम्हालता है, मदद करता है। ज्ञादी भी करेंगा। आप इस रास्तेसे जाकर 
देखिए। प्रयोग कीजिए। साहुकारका ऋण कम होता है या नहीं, देखिए । 
आपका कर्ज घटेगा। झगड़े कम होंगे। सहयोग और जात्मीयता बढ़ेगी 
दूसरा रास्ता वाजारका हूँ। तुम देहाती छोग कपास वोतें हो। छेकिन 
सारा-का सारा बेच देते हो। फिर व॒चाईके वक्‍त विनौले झहरसे मोल 
छातें हो कपास यहाँ पैदा करते हो। उसे वाहर वेचकर वाहरसे कपड़ा 
खरीद लाते हो। गन्ना यहाँ पेदा करते हो। उसे वेचकर शवकर बाहरसे 
लाते हो। गाँवमें मूंगफली, तिल्‍ली और अलसी होती है। लेकिन तेल 
झहरकी तेल-मिलसे लाते हों। अब इतना ही वाकी रह गया है कि यहाँसे 
अनाज भेजकर रोटियाँ बंबईसे मगाओ। तुम्हें तो वैध भी बहारसे छाने 
पहले हैं। इस तरह सारी चीजें वाहरसे लाओगे तो कंसे पार पाओगे ? 
बाजारमें क्यों जाना पड़ता हैं ? जिन चीजोंकी जरूरत होती है, उन्हें 
भरसक गाँवमें ही वनानेका निश्चय करो। स्वराज्य माने स्वदेशका राज्य, 
अपने गाँविका राज्य । घर जानेपर तुम छोग सोचो कि अपने गाँवमें क्या-क्या 
बना सकते हो। देखों, तुम्हें कौन-कौन-सी चीजें चाहिए। तुम्हारी खेतीके 
लिए बढ़िया बैल चाहिए। उन्हें मोल कहाँतक छोगे ? तुम्हें वढ़िया बैल 
यहीं गाँवमें पैदा करने चाहिए। गायोंका अच्छी तरह पालन करो। एक दो 
बढ़िया सौँड़ उनमें रकखो। वाकीके सबको वधिया करो। इससे गायोंकी 
नस्ल सुधरेगी। अच्छे वेल पमिलेंगे। वेलोंके छिए बागडोर, नथनी वगेरा 
चाहिए। गाँवमें सन, पटुआ बगरा से यहीं वना लो | तुम्हें कपड़ेकी जरूरत 
हूं, उसे भी यहीं बनाना चाहिए। याँवमें वुनकर न हो दो दो छड़कोंको सिखा 
लाओ। हरएकको अपने घरमें कातना चाहिए। उतवा समय जरूर मिल 
जायगा। मूंगफली गाँवमें हो होती हैं। यहीं घानी शुरू करो, तो यहीं ताजा 
तेल मिलेगा। गन्ना गाँवमें होता है। उसका गुड़ चनाओ। शवकर॒की 
बिल्कुल जरूरत नहीं हूँ । गुड़ गरम होता है, छेकिन पानीमें मिलानेसे ठंडा 


७० 
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हो जाता है। गुड़में स्वास्थ्यके लिए पोषक द्रव्य हैं। गुड़ वनाओ। खोई 
जलानेके काम आयगी। गाँवके चमारसे ही जूते बनवाओो। इस तरह गाँवमें 
ही सारी चीजें वननी चाहिए। पुराने जमानेमें हमारे गाँव ऐसे स्वावलम्वी 
थे। उन्हें सच्चा स्वराज्य प्राप्त था। 

गांवका ही अनाज, गांवका ही कपड़ा, गांवका ही गुड़, गांवका ही तेल, 
गांवके ही जूते, गांवके ही डोर, गांवके ही वैछ, गांवका ही घरका पिसा 
आटा---इस रवेयेको अपनाओ।। फिर देखो तुम्हारे गाँव कैसे लहलहाते हें ? 
तुम कहोगे यह महंगा पड़ेगा। यह केवल कल्पना है। में एक उदाहरणसे 
सममाता हूं। मान लछो, तुम्हारे गांवमें एक रंगरेज है, एक वुनकर है, एक 
तेली है, एक चमार है । आज चमार क्या करता है। वह कहता है में तेलीसे 
तेल नहीं लंगा; वह महंगा पड़ता हे । तेली क्या कहता है ? गांवके चमारका 
बनाया हुआ जूता महंगा है। में शहरमें जूता खरीदूंगा '। वुनकर कहता 
है--में गांवका सूत नहीं लूंगा। पुतलीघरका अच्छा होता है'। किसान 
कहता है---में वुनकर का कपड़ा नहीं लूंगा। मिलका लूंगा। वह सस्ता 
होता है'। इस तरह आज हमने एक-दुसरेको मारनेका धंधा शुरू किया है। 
एक-दूसरेको निवाह लेना धर्म है। उसे छोड़कर हम एक-दुसरेको मटियामेट 
कर रहे हैं। 

लेकिन जरा मजा देखिए। तेली चार आने ज्यादा देकर चमारसे 
महंगा जूता खरीदता हूँ । उसके जेबसे आज चार जाने गये। आगे चककर 
वह चमार तेलीसे चार आने ज्यादा देकर महंगा तेल खरीदता हैँ। याने 
उसके चार जाने लौट आते हूँ। अर्थात्‌ वह महंगा नहीं पड़ता। जहाँ पार- 
स्परिक व्यवहार होता हें वहाँ महंगा जेसा कोई शब्द ही नहीं हैँ | गये हुए 
पैसे दूसरे रास्तेसे लौट आते हैँ। में उसकी महंगी चीज खरीदता हे, वह 
मेरी महंगी चीज खरीदता ह। हिसाव वरावर। इसमें क्‍या विगड़ता हूं ? 
जुलाहेने खादी वनाई और तेली ने वह खरीद ली । तेलीके लिए स्ादी 
महंगी है, जुलाहेंके लिए तेल महंगा है। वात एक ही हू। तेलमें जो पंसे यये 
वे खादीमें वापस मिले और खादीमें गये सो तेलूमें निल गए। इस हाथ देना 
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उस हाथ लेना इस तरहका भाईचारेंका, सहयोगका व्यवहार पहले होता 
था। लेकिन वह आज लोप हो गया हैं। 

देहातमें प्रेम होता है, भाईचारा होता है। देहातके छोग अगर एक- 
दूसरेकी जरूरतोंका ख्याल नहीं करेंगे तो वह देहात ही नहीं है। वह तो 
शहर के जैसा हो जायगा। शहरमें कोई किसीको नहीं पूछता। सभी अपने- 
अपने मतलबके लिए वहाँ इकद्ठे होते हैं, जैसे गोवरका ढेर देखकर सैकड़ों 
कीड़े जमा होते हैं। उस सड़नेवाले गोवरमें सैकड़ों कीड़े कुलबुलाते हैं। वे 
कीड़े वहाँ क्यों इकठ्ठे हुए? किसी कीड़ेसे पूछो, यहाँ क्‍यों आया ? तेरे 
कोई भाई-बहन यहाँ हैँ ? वह कीड़ा कहेंगा, में गोवर खानेके लिए यहाँ 
आया हूं और गोबर खानेमें चूर हूं । मुक्के ज्यादा बोलनेकी फुरसत नहीं है ।' 
कलाकन्द, गुड़ आदिपर मविखयाँ बैठती हैं, सो क्या प्रेमके कारण ? उसी 
तरह शहरोंमें मक्खियोंके समान जो आदमी भिनभिनाते रहते हें, चीटियोंकी 
नाई जिनका ताता ऊूगा रहता है, वह क्‍या प्रेमके लिए ? शहरफमें स्वार्थ और 
लोभ है। गाँव प्रेमसे बनता हैं। गांवमें आग लग जाय, तो सब लोग अपना- 
अपना काम छोड़कर दौड़ आयेंगे। घरमें कोई बैठा थोड़े ही रहेगा ? लेकिन 
वम्बईमें क्या दशा होगी ? सब कोई कहेंगे पानीका वम्बा जायगा, मुझे 
अपना काम हैँ ।' इसीलिए एक कवि ने कहा हँ---गाँवोंको ईद्वर बनाता हैं 
ओर शहरोंको मनुष्य! 

हमारे बाप-दादा गाँवोंमें रहते थे। आज तो हर कोई शहरमें जाता 

हू। वहाँ क्या धरा है ? पीले पत्थर हैं और घूल है। यथार्थ लक्ष्मी देहातमें 
है। पेड़ोंमें फल लगते हैँ। खेतोंमें गेहूँ होता है, गन्ना होता है। यही सच्ची 
लक्ष्मी हैं। यह सच्ची लक्ष्मी वेचकर सफेद या पीले पत्थर मत छो। तुम 
शहर जाकर वहाँसे सस्ती चीजें छाते हो। लेकिन सभी ऐसा करने लगें, तो 
देहात वीरान दिखाई देंगे। अगर देहातोंको सुखी देखना है, तो शहरके 
बाजारको छोड़ो । गांवकी चीजें खरीदो। जो चीज गांवमें वन ही न सकती 
हो वह अलवत्ते बाहरसे लाओ। वाहरसे लानेमें भी, अगर वह दूसरे गांवमें 
होती हो, तो वहाँसे छाओ। मान छो यहाँ चूड़ियाँ नहीं होतीं, तो सोनगी रसे 
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लाओ। यहाँ अच्छे लोटे नहीं बनते, तो सोनगीरसे लछो। यहाँ रंगरेज न हो, 
तो मालपुरसे रंगाकर मंगाओ। मालपुरका रंगरेज तुम्हारे यहाँसे गुड़ लेकर 
जायगा; तुम उसके यहाँसे कपड़े रंगवाओ। तुम्हारे ग्रावमें जो चीजें न 
बनती हों, उनके लिए दूसरे गांव खोजो | शहरमें कोई चीज खरीदने जाओ 
तो पहले यह सवाल पूछो कि क्या यह चीज देहातमें बनी है ?--हाथकी 
बनी हुई हैं ? पहले उन चीजोंको पसंद करो। जहाँतक हो सके, यन्त्रोंसे 
बना हुआ शहरका माल निषिद्ध 'मानो। 

तुम्हारी ग्राम-पंचायतोंको यह काम अपने जिम्मे लेने चाहिए। ग्रांवके 
भगड़े-टंटे करनेका काम तो पंचायतोंका हूँ ही। छेकिन गांवसे कौन-कौन 
सी चीजें वाहर जाती हैं, कौन-कौन-सी वाहरसे आती हैं, इसका ध्यान भी 
पंचायतको रखना चाहिए। नाका वनाकर फेहरिस्त वनानी चाहिए। बादमें, 
वे चीजें वाहरसे क्‍यों आती हें, इसकी जांच-पड़ताल करके उन्हें गांवमें ही 
वनवानेकी कोशिश करनी चाहिए। वुनकर नहीं है? दूसरे गांवको दो 
लड़के सीखनेके लिए भेज देंगे। हरएकको यह संकल्प कर लेना चाहिए कि 
गांवकी ही चीज खरीदूंगा। जो चीज मेरे गांवमें व बनती हो, उसे वहीं 
बनवानेकी कोशिश करूंगा। गांवके नेताओंको इसकी तरफ ध्यान देना 
चाहिए। कैसे होगा ? क्‍या होगा ? न कहो । उठो; काम शुरू कर दो; 
चट-से सव हो जायगा। फिर तुम ही चीजों के दाम ठहराओगे। तेली तेल 
किस भाव वेचे, चमार जूता कितनेमें वना दे, वुनकरकी बुनाई क्या हो ?--- 
सव-कुछ तुम तय करोगे। जब सभी एक दूसरेकी चीजें खरीदने लगेंगे तो 
सव सस्ता-ही-सस्ता होगा। 'सस्ता' और “महंगा' ये शब्द ही नहीं रहेंगे। 

बतलाओ, तुम्हारे यहाँ क्या-क्या नहीं हो सकता ? एक नमक नहीं हो 
सकता। ठीक, नमक लाओ बाजारसे। दो, मिट्टीका तेल। दरअसल तो 
मिट्टीके तेलकी जरूरत नहीं होनी चाहिए। परन्तु उसके विना काम ही न 
चलता हो तो खरीदो। तीसरी चीज, मसाले। मिर्च तो यहाँ होती ही हे 
दरअसल तो मिर्च भी वन्द कर देनी चाहिए। मिर्चेकी शरीरको जरूरत नहीं 
है। दियासलाई खरीदनी पड़ेगी। कुछ औजार खरीदने पड़ेंगे। दूसरा कोई 
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चारा नहीं है। ये चीजें खरीदो। मिट्टीका तेल धीरे-बीरे कम करो) उसके 
बदले अंडीका तेल काममें लाओो। 

परन्तु इनके सिवा वाकी सारी चीजें गांवमें ही वनाओ। खादी गांवमें 
बननी चाहिए । खादीके कपड़ेके लिए सूतके वटन भी यहीं वन सकते हैँं। उन 
दूसरे बटनोंकी क्या जरूरत है ? अगर छातीपर वे बटन न हों तो क्या प्राण 
छटपटायेंगे ? ऐसी बात तो नहीं है । तो फिर उन्हें फेंक दो । इस-कंठीकी क्या 
जरूरत हूँ ? उसके विना चल नहीं सकता ? ऐसी अनावश्यक चीजें गांवमें 
लाभोगे तो ये कंठियां पेरोंकी जंजीरकी तरह जकड़ेंगी या फांसीकी रस्सीकी 
तरह गछा घोंट देंगी । वाहरसे ऐसी कंठियां कछाकर अपने शरीरकों मत 
सजाओ । भगवान्‌ श्रीकृष्ण केसे सजता था ? वह क्‍या वाहरसे कंठियां 
लाता था ? वृन्दावनमें मोरोंके जो पंख गिर जाते थे, उन्हींसे वह अपना 
शरीर सजाता था। पंख उखाड़कर नहीं छाता था। वह मोरके 
पंखसे सजता था। सो क्‍या सिड़ी हो गया था ? क्‍या पागल 
हो गया था.? 'मेरे गांवके मोर हैँ, उत्तके पंखोंसे में अपने शरीरको 
सजाऊं तो कोई हर्ज नहीं हैँ । इसमें उन्त मोरोंकी भी पूजा हे--ऐसी 
भावनासे वह मोरमुकुट लरूगाता था । और गलेमें क्या पहनता था ? 
वनमाला । मेरी यमुनाके तीरके फूल---वे सबको ,मिलते हैँ । गरीबोंको 
मिलते हैं, अमीरोंको मिलते हेँ । वह स्वदेशी वनमाला, देहातकी 
वनमालछा, गलेमें पहचनता था। और वजाता क्‍या था ? मुरदठी। 
देहातके बांसकी वांसुरी---वह अलूगोजा । यही उसका वाद्य था। 

हमारे एक मित्र जमनी गये थे। वह वहां का एक प्रसंग सुनाते थे । 
“हम सब विद्यार्थी इकट्ठे हुए थे। फ्रांसीसी, जर्मन, अंग्रेज, जापानी, 
रूसी, सव एक साथ बैठे थे। सबने अपने-अपने देशके राष्ट्रीय वाद्य वजाकर 
दिखाये । फ्रांसीसियोंने वायोलिन बजाया, अंग्रेजोंने अपना वाद्य बजाया । 
मुभसे कहा गया, तुम हिन्दुस्तानी वाद्य सुनाओ | में चुपचाप बैठा रहा । 
वे मुभसे पूछने छगे, तुम्हारा भारतीय वाद्य कौनसा है ?” में उन्हें बता 
नहीं सका | / 


शत 
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: मैंने तुरन्त अपने उस मित्रसे कहा, “अजी, हमारा राष्ट्रीय वाद्य वांसुरी 
है। लाखों गावोंमें वह पाई जाती हैं । सीधी-सादी और मीठी । क्ृष्ण- 
भगवानने उसे पुनीत किया हैँ । एक बांसकी नली ले ली, उसमें छेद बना 
लिये, वस वाद्य तैयार हो गया ।” 

ऐसा वाद्य श्रीकृष्ण बजाता था। वह गोकुलका स्वदेशी देहाती वाद्य 
था। अच्छा, श्रीकृष्ण खाता क्‍या था ? वाहरकी चीनी लाकर खाता था ? 
वह अपने गोकुलकी मक्खन, मलछाई खाता था। दूसरोंको खाना सिखाता 
था। ग्वालिनें गोकुलकी यह लक्ष्मी मथुराको ले जाती थीं। परन्तु गांवकी 
इस अन्नपुर्णाको कन्हेसगा बाहर नहीं जाने देता था। वह उसे छूटकर सबको 
बांद देता था। सारे गोकुलके बालक उसने हृष्ट पुष्ट किये । जिन्होंने 
गोकुलूपर चढ़ाई की, उनके दांत उसने अपने मित्रोंकी मददसे खट्टे किये । 
गोकुलमें रहकर भी वह क्या करता था ? गायें चराता था। उसने दावा- 
नल निगल लिया, याने क्या किया ? देहातोंको जलानेवाले लड़ाई-कंगड़ोंका 
खातमा किया । सव लड़कोंको इकट्ठा किया। प्रेम बढ़ाया । इस तरह यह 
श्रीकृष्ण गोपालक्ृष्ण है । वह तुम्हारे गांवका आदर्श हैँ | गोपालकृष्णने 
गावोंका वैभव बढ़ाया, गावोंकी सेवा की, गावोंपर प्रेम किया, गावोंके पशु- 
पक्षी, गांवकी नदी, गांवका गोवर्धन पर्वत---इन सवपर उससे प्रेम किया | 
गांव ही उसका देवता रहा। आगे चलकर वह द्वारिकाधीश बने । लेकिन 
फिर भी गोकुलमें आते थे, फिर गाय चराते थे, गोवरमें हाथ डालते थे, 
गोशाला वुहारते थे, वतमाला पहनते थे, बंसी वजाते थे, लड़कोंके साथ, 
गोयवालोंके साथ, खेलते थे। ब्रजकिशोर' उनका प्यारा नाम था। गोपाल 
उनका प्यारा नाम था । उन्होंने गोकुलमें असीम आनन्द और सुख पैदा 
किया । 
गोकुलका सुख असीम था। ऐसे गोकुल के अन्नके चार क्णोके लिए 
देवता तरसते थे। प्रेममस्त गोपालवाल जब भोजन करके दही और गोपारू- 
कलेवा खाकर यमुनाके जलमें हाथ घोने जाते थे, तव देवता मछली वनकर 
थे जठे अन्नकण खाते थे। उनके स्वर्ग्में वह प्रेम था क्या ? उन देवताओंको 


किया 
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पैसेकी कमी नहीं थी। लेकिन उनके पास प्रेम नहीं था। हमारे शहर आपके 
स्वर्ग हें न? अरे भाई, वहां प्रेम नहीं है। वहां भोग हें, पैसे हैँ परन्सु आनन्द 
नहीं.है । अपने गावोंको गोकुलके समान बनाओ । तब वे शहरके नगरसेठ 
तुम्हारे गांवकी तमक रोटीके लिए छाछायित होकर दौड़ते आयेगें। हमें 
देहातोंको 'हराभमरा गोकुल बताना हँ--स्वाश्रयी, स्वावरूंबवी, आरोग्य- 
संपन्न, उद्योगशील, प्रेमल । ईखका कोल्हू चल रहा है, चरखा चल 
रहा है, घुनिया घुन रहा है, तेलका कोल्हु चूं-चरं बोल रहा है, कुंएपर 
मोट चल रही है, चमार जूता बना रहा हूँ, गोपाल गायें चरा रहा 
है, और वंशौ वजा रहा है--ऐसा गांव बनने दो । अपनी गलतीसे हमने 
गावोंकों मरधट वनाया। आइए अब फिर उसको गोकुल बनायें । 

कागज एरंडोलका खरीदों । दंतमंजन राखका वनाओ। ब्रश्न दतौनके 
बनाओ । विदेशी कागजकी भंडियां और पताकाएं हमें नहीं चाहिए। अपने 
गांवके पेड़ोंके पल्लव--प्राम-पल्छव हो । उनके तोरण और बंदतवार 
बनाओ । गांवके पेड़ोंका अपमान क्यों करते हो ? वाहरसे चीजें छाकर 
वंदनवार लगाओगे तो गांवके दरख्त रूठेंगे । वे समारोहमें हाथ बंटानवा 
चाहते हैं। उनके कोंपल लछाओ। हमारे घाभिक मंगल उत्सवोंके लिए क्या 
कागजके तोरण बिहित है । आमके शूम पल्‍छव चाहिए और घड़ा चाहिए। 
कलश चाहिए। सो क्या टिसपॉटका होगा ? वह पवित्र कलश मिट्टीका 
ही चाहिए। तुम्हारे गांवके कुम्हार का बनाया हुआ चाहिए। देखों हमारे 
पूर्वजोंने गांवके चीजोंकी कैसी महिमा बढ़ाई है। उस दृष्टिकों अपनाओ । 
सारा नूर पलट जायगा। जिवर-उधर दूसरी ही दुनिया दिखाई देने लगेगी । 
समृद्धि और आनंद दिखाई देने लगेंगे । 

हमने व्याह-शादीकी बातका विचार किया । वाजारके सवारूका 
विचार किया । अब, पहले व्यसनींकी बात छेता हूँ । अपने वश्ञकी बातें 
पहले के ले। वादमें सरकार और साहुकारकी वात सोच छेंगे । 

कोई दिन भर फू-फ्‌ वीड़ी फूंकते रहते हैँ। कहते हैं, वीड़ियां तो घरकी 
ही हैं। वे बाहरसे नहीं आती ।” अरे भाई, जहर अगर घरका हो तो क्या 
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खा छोगे ? धरका जहर खाकर पूरी सोलह आने स्वदेशी मृत्युको स्वीकार 
करोगे ? जहर चाहे घरका हो या बाहर का, त्याज्य ही है । उसी तरह 
सभी व्यसन वुरे हें । उन सबको छोड़ना चाहिए | वे प्राणघातक हैँ । 
शरावके बारेमें कहोगे तो पहले मह.राष्ट्रमें शराव नहीं थी। महाराष्ट्रका 
पहला गवर्नर एलफिस्टन साहव था । उसने महाराष्ट्रका इतिहास लिखा है। 
उसमें वह कहता है--पेशवोंके राजमें शरावसे आमदनी नहीं थी। लेकिन 
आज तो गांव-गांव में पियक्कड़ हैं सरकार उलटे उन्हें सुभीता कर देती है । 
लेकिन सरकार सुविधा कर देती हैँ, इसलिए क्या हम शराब पीयें ? 
हिंदुस्तानमें दो मुख्य धर्म हे--हिंदू-धर्मं और इस्लाम । इन दोनों धर्मो्मे 
शराब पीना महान पाप माना गया है । इस्लाममें शराव हराम है । हिंदू- 
धर्ममें शरावकी गिनती पंच महापातकोंमें होती है। शराव पीकर आखिर 
हम क्या साधते हें? प्राणोंका, कुटुम्बका, धनका और इन सबसे प्रिय 
धर्मका--सभी चीजोंका नाश होता है । | 
वीड़ी और शराबके वाद तीसरा व्यसन है वात-बातमें तकरार करना । 
कृष्णने भगड़ोंके दावानल निगल लिये । तकरार मत करो; और अगर 
भंगड़ा हो ही जाय तो गांवके चार भले आदमी वेठकर उसका तस्फिया 
करो । अदालतकी शरण न लो । अदालतें तुम्हारे गावोंमें ही चाहिए । 
जिस प्रकार और चीजें गांवकी ही हों, उसी प्रकार न्याय भी गांवका ही हो । 
तुम्हारे खेतोंमें सब कुछ पैदा होता है। लेकिन न्याय तुम्हारे गांवमें न पेदा 
होता हो तो कँसे काम चलेगा ? गांवका धान्य, गांवका वस्त्र और गांव 
का ही न्याय हो । वाहरकी कचहरी, अदालतें किस काम की ? चीजोंके 
लिए जिस तरह हम परावलम्वी न होंगे, उसी तरह न्याय के लिए भी नहीं 
होंगे। प्रेमसे रहो | दूसरेकोी थोड़ा-बहुत अधिक मिल जाय, तो भी 
वह गांवमें ही रहेगा, लेकिन दूर चला जानेपर, न हमें मिलेगा, न तुम्हें 
मिलेगा, सारा भाड़में जायगा । गांवमें ही पंचोंमें परमेश्वर है । उसकी 
दरण लो । 
भोजन वगरा दीगर वातोंकी ऊहापोह यहां नहीं करता । जीवन 
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निर्मेल और विचारमय वनाओं । हरएक काम विवेक-विचारसे 
करो । 

चौथी वात साहुकारकी है । तुम ही अपने घर कपास छोड़कर वीजके 
लायक विनौले संभालकर रख लोगे, घरमें ही कपड़ा वना लोगे, मूंगफली, 
अलसी घरमें रखकर गांवके कोल्टूसे तेल निकलवा लोगे, अदालत-इजलासमें 
जाना बन्द कर दोगे, गांवहीमें सारे झगड़े तय कर लोगे और मेरे वत्तलाये 
ढंगसे व्याह-शादियां करोगे तो साहुकारकी जरूरत बहुत कम पड़ेगी । 
लेकिन तिसपर भी सभी लोग साहूकारके पाशसे छुटकारा नहीं पायेंगे । 
कर्जदार फिर भी रहेंगे । लेकिन कर्जकी तादाद कम हो जायगी । 

तुम्हारी कर्जदारीका सवाल स्वराज्यके विना पूरी तरह हल नहीं होगा। 
स्वराज्यमें सवके हिसाव जांचे जायेंगे। जिस साहुकारकों मूलधनके बराबर 
व्याज सिल चुका होगा, उसका कर्ज बदा हो चुका ऐसा घोषित किया जायगा। 
जिस साहुकारका मूलधन भी न मिला होगा, सूदके रूपमें भी न मिला हो, 
उससे समभीता करेंगे। इसी तरहके उपायसे वह सवारू हल करना होगा । 
तटस्थ पंच मुकर्र र करके तहकीकातके वाद जो उचित होगा, किया जायगा। 
तवतक आजके बतलाये उपायोंसे काम केता चाहिए और धीरे-बीरे साह- 
कारसे दूर रहनेकी कोशिश करनों चाहिए । परन्तु कर्ज चुकानेके फेरमें 
वाल-बच्चोंकों उपेक्षा न करो। वच्चोंकों दूध-धी दो। भरपुर भोजन दो: 
लड़के सारे समाजके हैं । में अपने साहुकारसे -कहूँगा, “में अपने बच्चोंको 
थोड़ा दूध दूं ? उन्हें दूथकी जरूरत है ।” बच्चे जितने मेरे हैं, उतने ही 
साहुकारके भी हैं। वे सारे देशके हैं । लड़कोंको देनेमें तुम साहुकारकों ही 
देते हो । इसलिए पहले भरपेट खाओ, वालवच्चोंकों खिलाओ, | घरकी 
हाजतें पूरी होनेपर कुछ बकाया रहे, तो जाकर दे दो । कर्ज तो देना ही है । 
खा-पीकर देता है। भोग-विछासके बाद नहीं । 'कुछ बचा तो छा दूंगा'--- 
साहुकारसे कह दो । 

इस तरह चार वातें वतलाई | गांवकी लक्ष्मीके बाहर जानेके चार 
दरवाजे बताये और उन्हें बन्द करनेके उपायोंकी दिशा भी बताई। अब 
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'पांचवीं वात सरकार हैँ । यह सरकार कंसे वन्द की जाय? तुम 
अपनी चीजें बनाने छूगो, अपने गांवमें बनाने रूगो, तो सरकार अपने आप 
सीधी हो ज़ायगी । सरकार यहां क्‍यों रहती हैं ? विलायतका माल 
आसानीसे तुम वेवकुफोंके हाथ विक सकता हैँ, इसलिए । कल वुद्धिमान 
वनकर अगर अपने गांव स्वावल्ंवी वनाओगे, तो सरकार अपने आप नरम 
हो जायगी । जिस चीजकी जरूरत हो उसे गांवमें ही वनाओ । णो इस 
गांवमें न बन सके उसे दूसरे गांवसे लाओ। शहरके कारखानोंका वहिष्कार 
करो। विदेशी चीजोंकी तो वात ही कौन पूछता है ? विदेशी और स्वदेशी 
कारखानोंको तुम अपने गांवसे जो खाद्य पहँचाते हो, उसे वंद करो। आपसमे 
एकता करो। लड़ना-कगड़ना छोड़ दो। अगर लड़ो भी तो गांवमें ही फैसला 
कर लो । कचहरी-अदालतका- मुंह न देखनेका संकल्प करो। गांवकी 
ही चीजें, गांवका ही न्याय । अगर ऐसा करोगे तो एक पंथ दो काज होंगे । 
दरिद्वताका कष्ट दूर होगा और सरकार अन्तर्धान हो जायगी । तुम इस 
तरह स्वावलंवी, निव्येसनी, उद्यमी और हिलमिलकर रहनेवाले वनों 
तब सरकार तुम्हारे हक दिये बिना रह ही नहीं सकती । तुम्हारी इतनी 
ताकत बढ़ने पर भी अगर सरकार तुम्हारे हक न देगी, तो फिर सत्याग्रह 
तो हैं ही। उस हालतमें जो सत्याग्रह होगा, वह ऐसा पचास-साठ हजारका 
टुट्पूंजिया सत्याग्रह न होगा । उसमें तो पचास-साठ छाख छोग 
शरीक होंगे। 
तुम रूगरानके रूपमें दस हजार रुपया देते हो। लेकिन कपड़ोंके लिए 
पञ्चीस हजार देते हों। अब, मानलों कि यह सरकार यहांसे जल्दी नहीं 
टलती । उसका लगान कम नहीं होता । स्वराज्य मिलनेपर कम करेंगे । 
लेकिन वह पराक्रम जब होगा तव होगा । फिर भी अगर कपड़ा गांवमें 
वनानेका संकल्प कर छें, तो क्या होगा ? हरएकको तीन सेर रूईकी 
जरूरत होगी । हर कुटंवमें अगर पांच आदमी हों, तो पन्द्रह सेर रुई हुई । 
बोनेके लिए जितने विनौलोंकी जरूरत हो, उतनी वढ़िया कपास खेतसे 
वीवकर घरपर ही लोड़ो । वढ़िया विनौले मिलेंगे। जो रुई होगी उसमेंसे 


हा ए। 
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अपने परिवारके कपड़ोंके छिए आवश्यकतानुसार रख लो और वाकीकी 
बेच दो । फी आदमी पक्की तीन सेर रूईके दाम सवा रुपया होंगे । 
वत्तीससी आदमियोंकों चार-पांचहजार की रुई रखनी होगी। कपड़ा पच्चीस 
हजारका होगा। उसमेंसे पांच हजार घटा दीजिए, तो वीस हजार गांवमें 
रहेंगे। सरकार लगानके दस हजार ले जायगी। लेकिन तुम वीस हजार 
बचाओगे। इसलिए गांधी कहते हैं कि खादी ही स्वराज्य है । अकेले खादीकी 
चदीलत बीस हजार रुपये गांवमें रह गए । कल स्वराज्य मिल जाय तो 
क्या होगा ? लगान आधा याने दस हजारका पांच हजार, हो जायगा । 
याने तुम्हारे पांच हजार रुपये बचेंगे । लेकित खादी वरतनेसे बीस हजार 
वचेगे । इसलिए वास्तविक स्वराज्य किस वस्तुमें हैं यह जानो । 
पहुले दूसरे कई राज्य हुए तो भी देहातका यह वास्तविक स्व॒राज्य 
कभी नब्ठ नहीं हुआ था । सीलिए हमें रोटियोंके छाले नहीं पड़े । परन्तु 
इस राज्यमें यह खादीका स्वराज्य, देहाती उद्योग-धंधोंका स्वराज्य, नप्ट 
गया है । इसीलिए देहात वीरान और डरावने दिखाई देने रंगे । इंग्लै- 
ए्डका मुख्य आधार कर या किसान नहीं हैं, वल्कि करोड़ों रुपयेका व्यापार 
हैं। छगानके रूपमें उसे दस हजार ही मिलेगे। लेकिन तुम्हें कपड़ा वेचकर 
वह बीस हजार ले जायगा । शक्कर, घासलेट वगरा सेकड़ों ऐसी ही चीजें 
हैं । इसलिए वास्तविक स्वराज्यकों पहचानों । हम सरकारकों अपने 
पराक्रमसे कव निकाल सकेंगे, सो देखा जायगा। परन्तु तवतक मेरे बतलूये 
उपायोंसे अपने गांव स्वावलंवी, उद्यमी, प्रेममय वनाओं। इसीमें सब्र 
कुछ हैं । 
महाराष्ट्र धर्मसे : सर्वोदिय, दिसंवर, १९४१ 
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में पहले-पहल मद्रास आया हूँ । मुझे इस वक्‍त यहां आने का ख्याल 
भी नहीं था। आप लोग जानते हें कि में जेल-यात्री हूँ । तीसरी वार में 
जेल हो आया हूँ और सरकारके हिसावसे में पक्का कैदी वन गया हूँ । 
फिर भी ये क्रिसमसके दिन हैं और क्रिसमसके दिलनोंमें सत्याग्रह स्थगित 
रखनेकी हमारी नीति है । लड़नेवाले सबके सब यूरोपियन राष्ट्र ईसाई 
हैं । जापान अभी लड़ाईमें उतरा हैं । उसे छोड़कर वाकीके सब राष्ट्र 
ईसाई होनेपर भी क्रिसमसके दिनोंमें लड़ाई बन्द नहीं रखते । अहिंसा 
घर्मको माननेवाले इसका खयालूकर कम-से-कम क्रिसमसके दिनोंमें सत्या- 
ग्रह स्थगित करते हैं। फिलहाल वकिग कमेटी विचार कर रही हँ , इस वीच 
मुझे आपके सामने आनेका मौका मिल गया है अन्यथा, में शांतिसे नागपुर- 
जेलमें होता । 

प्यारे भाइयो, आपको देखकर मुझे अत्यंत आनन्द हुआ है; खासकर 
विद्यार्थियोंके सामने होनेपर मेरा हृदय समुद्रकी तरह उमड़ता हैं । इसका 
कारण यह हैँ कि में अभीतक विद्यार्थी रहा हूँ, आगे भी ऐसा ही वना रहनेकी 
उम्माद | 

आपसे एक बातके लिए म॒फे क्षमा माँगनी चाहिए। पदवी-दान समा- 
रंभके अवसरपर पहले लिखकर छाने और अवसरपर उसे दुहरा देनेका 
एक रिवाज-सा हो गया है । में ऐसा नहीं कर सका। में निर्गुण भक्तिसे 
सगूण भक्तिकी ओर कुछ विज्येप ध्यान रखता हूँ । उसकी ओर मेरा विशेष 
आकर्षण हैँ । मेने सत्यवारायणजीसे कहा कि विद्यार्थियोंके चेहरे देखने 
अर्थात्‌ सगूण और साकार दर्शनके बाद ही मुझे कुछ बोलना सूमेगा, पहले 
नहीं । इसलिए वह रिवाज तोड़कर वोल रहा हूँ । जिस काममें हम पड़े 
वह महान कार्य हैं। उसकी महत्ता क्या हैँ, उस विपयमें हमें क्या करना 
इसकी कुछ रूप-रेखा में आप लोगोंके सामने रखने वाला हूँ। में दक्षिण 
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नआरतमें एक विशेष भक्तिभाव लेकर आया हूँ, यानी दक्षिणवासियोंके प्रति 
मेरे मनमें पूज्य भाव है। मेंने भागवतमें पढ़ा है कि जब पृथ्वीके अन्य स्थानोंसे 
मानवता और भक्तिका लोप हो जायगा, तव भी द्वाविड़में वह मानवता 
और भक्ति कायम रहेगी । म्‌ के भविष्यवाणी करना नहीं आता | अगर 
में भविष्यवाणी करना चाहूँ तो में कहँगा कि दुनियामें दिन-व-दिन भविति 
बढ़ेगी। यद्यपि फिलहाल चलनेवाले यू दसे वात्त उल्टी दिखाई दे रही है । 
हम जानते हैं कि दुनियाका पहला ग्रन्थ ऋग्वेद है। इसके पहलेका 
कोई लिखित ग्रन्थ हमकों अवतक नहीं मिला । इसलिए ऋग्वेद ही हमारे 
लिए एक वहुत प्राचीन प्रामाणिक वस्तुके रूपमें है | में देख रहा हूँ कि 
ईहिदुस्तानकी एकता का खयाल ऋग्वेदमें भी मौजूद है । ऋग्वेदका एक मन्त्र 
कहता है कि इस देशमें दो तरफसे--दो वाजुओंसे दो हवाएं वह रही हैं। 
एक सम्‌ द्रकी तरफसे आती है दूसरी पर्वतकी तरफसे। जिस समुद्रकी तरफसे 
हवा आती हैं उसको हम हिंद महासागर कहते हूँ । में देख रहा हूँ कि हिमा- 
लूथकी गहन गुफाओंसे एक हवा आती हूँ और दूसरी सिंवुसे बहती है । 
इस खयालसे हिंदुस्तान समुद्रसे लेकर हिमालयतक एक है। इसका आध्या- 
ौत्मिक अर्थ भी है । हम जो स्वासोच्छवास लेते हैं उसकी उपमा वे ऋषि दे 
रहे हैं । वे कहते हैँ कि प्राणायाम करने वाले योगी अन्दर एक हवा लेते हें 
और वाहर दूसरी हवा छोड़ते हें। जैसे योगीके अन्दरकी गुफा और वाहरका 
अंतरिक्ष दो भाग हें वैसे ही भारतका हिमालय और समुद्र हैं। भारत भूमि 
“भी इसी तरह प्राणायाम कर रही है । हिमालयसे वायू छोड़ती है और 
समुद्रस छेती है। अब जो अर्थ निकला उससे यह साफ है कि हिन्दुस्तानकी 
एकता अभीकी नहीं है वल्कि हजारों वर्ष पहलेकी हैँ। रामायणमें एक स्थान- 
पर वाल्मीकिने श्र। रामचन्द्रजीको सम्‌द्रके समान गंभीर और पर्वतके समान 
स्थिर कहा है। उन्होंने रामचन्द्रजीको एक राष्ट्र-पुरुषके रूपमें चित्रित किया 
-है । हजारों वरस पहले ही जब पारस्परिक संबंध के कुछ साधन नहीं थे 
तभी हमारे पूर्वजोंने इस भूमिको एक विज्याल राष्ट्र मान लिया था । इतने 
विशाल देशको एक राष्ट्र मानना इस जमानेके लिए कोई नई वात नहीं है। 


८ विनोवा के विचार. 


आजके यूरोपके युद्ध जैसे अनेक युद्धोंका प्रयोग यहां हो चुका है और 
हिंदुस्तानके लोगोंने उससे सीखा भी है । में उम्मीद करता हूँ, यूरोपवाले 
भी इस युद्धके वाद देखेंगे कि यूरोपको एक राष्ट्र मानना अच्छा हैँ | हमारी 
पुरानी एकताका साधन कया था ? हमारी संस्कृत भाषा । उस समय 
हमारी भाषा संस्क्रत थी । अब संस्क्ृतके अनेक अंग वन गए और अलरूग-- 
अरूग भाषाएं बन गई । अलग-अलग सूवोर्में अलग-अरूग भाषाका प्रयोग 
होने छगा । इतना होते हुए भी जो लोग राष्ट्रीयताका खयाल करते थे 
वह संस्कृतमें बोलते और लिखते थे | आप देखेंगे कि केरलमें पैदा हुए 
शंकराचार्यजीने दक्षिणसे हिमालयतक अपने अद्वेतका प्रचार संस्कृत हारा 
किया, जब मालावारकी भाषा दूसरी थी । कारण, वह उस वक्‍त भी 
राष्ट्रीयवाका खयाल रखते थे । सवाल उठता है कि अपने अद्वेतका प्रचार" 
करनेके लिए उन्हें हिन्दुस्तान भरमें घूमनेकी क्या जरूरत थी | अद्वेतकी 
दृष्टिसे ही देखा जाय तो उतका अद्वत जहां उनका जन्म हुआ था वहीं पर 
पूर्णतया प्रकट हो सकता था | उनको घूमनेकी जरूरत क्या पड़ी ? एक 
और वात यह है कि वह हिंदुस्तान के वाहर नहीं गये । इस तरह आप सम- 
भेंगे कि उन्होंने एक राष्ट्रीयताका खयाल करके अपने अद्वत का प्रचार 
सिंधुसे लेकर परावर्ततक किया । लेकिन उनमें भी एक मर्यादा थी !' 
उन्होंने आम लोगोंकी भाषा छोड़कर सिर्फ संस्क्ृतमें ग्रन्य लिखे । उनके 
वादके संतोको छाचार होकर आम लछोगोंकी भाषपामें लिखना पड़ा । और 
संस्कृतको छोड़ना पड़ा | अलग-अलग भापामें अलग-अलग भ्रन्थ लिखे 
जाने लगे । अलूग-अऊूग भाषा हो जानेके कारण प्रांतीयताका भाव पैदा 
होने लगा । इसका नतीजा हुआ कि अंग्रेजोंने लश्करके दो विभाग किये 
--दक्षिणी हिस्सा मौर उत्तरी हिस्सा। उन्होंने देखा कि उत्तरवाले दक्षिणकी 
भाषा नहीं समभते और दक्षिणवाले उत्तरकी भाषा नहीं समभमते । अगर 
दक्षिणमें वछूवा हुआ तो उत्तरी सेना यहां पर काम देगी। यह आपको कोई 
काल्पनिक वात नहीं वता रहा हूँ। १८५७ के वलवेको में भारतीय स्वा- 
तन्व्यका संग्राम मानता हूँ । उसको दवानेके लिए मद्राससे सेना भेजी गई 
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थी। यद्यपि भारत हजारों साछसे एकत्र रहा फिर भी वादकों भाषाका संबंध 
दूट गया और अंग्रेजोंने इसका फायदा उठाया। गांधीजीने देखा कि अगर हम 
एक राष्ट्र बनाना चाहते हैं और अपने प्राचीनतम राष्ट्रोंकी (जो हिमालूयसे 
सिन्धुतक फैला है) ताकतवर बनाना चाहते हैं तो एक राष्ट्रभापाकी सख्त 
जरूरत है । अब संस्कृत राष्ट्रभापा नहीं हो सकती | इसलिए अभी हिन्दु- 
स्तानमें जो प्रचलित भाषा है उसका अभ्यास सबको करना होगा। इसलिए 
गांधीजीने हिन्दी भाषपाकों सबके सामने रखा कि सब उसका अभ्यास करें। 
अब वस्तु-स्थिति यह है कि जब हिन्दुस्तानमें कांग्रेसका जन्म हुआ तब शुरू- 
शुरूमें आपसके व्यवह् रके लिए अंग्रेजी काममें लाई गई) इस तरह हमारे 
पढ़े-लिखे आदमी अंग्रेजी सापाका उपकार मानते थे और शुरू-शुरू में 
अंग्रेजीसी काम चलाते थे । छेकिन किसीकों यह न सुभाकि सबके लिए 
अंग्रेजी सीखना मुश्किल है । वह हिन्दुस्तानकी राष्ट्रभापा नहीं हो सकती ।. 
यह बात सिर्फ गांधीजीकी सूझी । 
जैसे हिन्दीमें तुलसी रामायण लिखी गई है, बैसे ही तामिलमें या बंगलामें 
क्या सौ वरसके अंदर ऐसा कोई उत्तम ग्रन्थ छिखा गया है जो गांव-गांवमें 
फंला हो ? प्राचीन जमानेमें ऐसा कोई साधन नहीं था जैसा हमारे यहां: 
अव है। जेसे प्रिंटिंग प्रेस । प्रिंटिंग प्रेस जैसे महान्‌ प्रचारकके होते हुए भी * 
ऐसा क्यों नहीं हुआ ? में तामिल नहीं जानता । छेकिने मेरे भाइयोंने 
बताया है कि ऐसा कोई ग्रंथ वहीं जिसका प्रचार देहाततक हुआ हो । बहुतसे 
प्रकाशक म्‌ केसे मिल चुके हैँ। और में उनसे पूछ आया हूँ कि आप प्रकाशक 
हैं या अप्रकाशक ? पुराने जमानेमें जब कोई पुस्तक लिखता था तो उसको 
लेकर घूम-बूमकर उसका प्रचार भी करता था। मगर आज हम मान बैठे 
हैं कि प्रिंटिंग-प्रेससे हमारा काम वन गया । तुलसी-रामायणने जनताकी 
सच्ची सेवा की हूँ। नागपुरमें मुझे जब तुलसी-रामायण कहनेका मौका मिला 
तो एक वातपर मेरा ध्यान गया । आजकल छोटे बच्चोंकी (जो प्रारंभिक 
शिक्षा पाते है) अक्षर सिखानेके लिए ऐसा पाठ लिखा जाता है जिसमें संयू- 
तावक्षर नहीं होते । नागरी और वंगलामें संयुक्ताक्षरका प्रचार हैं । 


<० विनोबा के विचार 


'इसलिए वहां जो विना संयुक्‍ताक्षरके लिखा जाता है, वह कुछ .कृत्रिमसा वन 
जाता हैँ । लेकिन तुलसी-रामायणमें ५० सैकड़े शब्द ऐसे मिलेंगे जिनमें 
एक भी संयुवताक्षर नहीं हैं। यह तुलूसीदासकी विशेषता हेँ। उत्तर भारतमें 
दा, प, स का उच्चारण एक ही तरह किया जाता हैं। लिखेंगे अलग-अलग पर, 
उच्चारण करेंगे एक ही ढंगसे । तुलसीदास संस्क्ृतके प्रकांड विद्वान थे, 
परन्तु वह लोगोंको उठानेके लिए स्वयं भुके, जैसे माता फुककर अपने बच्चेको 
“उठा लेती है। पर आजकलके हमारे पब्लिशर लोग क्‍या करते हैं ? 
हम लोग गृूलाम वन गये और गुलरामीको प्यार भी करने छूंगे । अब 
अभिमान भी करते हू । आप देखेंगे कि हमारी भाषा और देहाती भापामें 
-अंतर पड़ रहा है। हमारे ग्रन्य आम जनतातक नहीं पहुँच सकते । संतोंने 
'देखा कि हमको देहाती भाषामें वोलना और लिखना चाहिए। गांधीजीने 
देखा कि जबतक अंग्रेजी भाषामें सोचते रहेंगे, तवतक हम गुलाम ही' रहेंगे 
में मानता हूँ कि अंग्रेजीसे हमारा कुछ फायदा हो सकता हँ। लेकिन अंग्रेजी 
भापा और हमारी भाषामें बड़ा फर्क है। हम छोग कहते हैं आत्म-रक्षा' । 
आत्माके मानी शरीर नहीं है । पर अंग्रेजीमें आत्मरक्षा है सेल्फ-डिफेंस । 
हरेक भाषामें उसका अयना-अपना स्वतन्त्र-भाव रहता है । जबतक हम 
अंग्रेजीद्वारा ही सोचते रहेंगे, तवतक हममें स्वतन्त्रभाव पंदा नहीं होगा 
यह गांधीजीने देखा । लोग समभते हें कि अंग्रेजीसे ही हमें ज्ञान मिलता हैं । 
अगर किसी देशके वारेमें जानकारी प्राप्त करनी हो तो अंग्रेजी पुस्तक 
पढ़ना पर्याप्त समभते हैं । अंग्रेजी-नेत्र हारा ही सभी वाठोंकों 
देखते हँँ और खुद अंबे बनते है । अवतंक हमने प्रत्यक्ष परिचय 
नहीं पाया है। अंग्रेजी किताबों हाराही ज्ञान-संपादन करते आये हें। 
अंग्रेजी भापाके कारण हम पुरुपार्थ-हीन हो गये हेँ। यहां ऐसा मेने 
सुना कि दो श्रेणी पढ़नेके वाद बच्चोंको अंग्रेजी पढ़ाई जाती हैँ। वर्धाकी 
शिक्षा-्योजनाके अनुसार हमने सात बरसकी पढ़ाईमें अंग्रेजीको विलकुल 
स्थान नहीं. दिया है । क्योंकि हम मातृभाषपाकों पहले स्थान देना 
चाहते हैं और उसी माध्यम द्वारा सभी विपय पढ़ाना चाहते हैं। अंग्रेजी भाषा- 
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हारा जब हम कोई वात समभते हैं तो वह अस्पष्ट होंती है। मेने देखा कि 
एक अनपढ़ किसानका दिमाग साफ रहता हैँ, पर एक एम ० ए० का दिमाग 
साफ नहीं होता । इसका कारण यह है कि एम० ए० जितना विपय सीखता 
हैँ सब-का-सव पराई भापाके द्वारा सीखता हूँ । बच्चा पहले मातुभापामें 
सीखता हैँ । यह सब गांधीजीने देखा और यह सोचकर कि राष्ट्रभापा 
बननेसे कम-से-कम दस करोड़ लोग तो अपनी भाषा को अच्छी तरह सीख 
पायेंगे, हिन्दीको राष्ट्र भापाका रूप दिया । २३ सालोंमें, मेने सुना है कि 
दक्षिणमें करीब १९ छाख लोग हिन्दी सीख चुके हें । 
आजकल हिन्दी, हिन्दुस्तानी और उर्दू का भगड़ा है। मुझसे जब कोई 
पूछता है कि आप हिन्दीको चाहते हें, हिन्दुस्तानीको या उर्दूंको ? तो 
में उनसे पूछता हूं कि आप 'माता' को चाहते हे या मां को ? मुझे हिल्दु- 
स्तानी भौर उर्दमें फर्क नहीं मालूम होता। दाढ़ी बनानेमें और उसकी 
हजामत करनेमें जितना फर्क हैं उतना ही हिंदी और उदे में है ---बढ़ी दाढ़ी 
उर्दू है, सफाचट हिंदी । क्योंकि हम देखते हैँ कि दाढ़ी १५ मिनटर्में बढ़ती 
है। अंग्रेजीमें मिहटन और वर्डस्वर्थंकी भाषामें जितना फके है उतना ही 
फर्क हिन्दी और उर्दमें है । दो-चार उर्दू शब्दों या संस्कृत शब्दोंसे भाषा 
कभी नहीं बदलती । में मद्रासमें अब जो भाषा वोल रहा हूं उसमें संस्कृत 
झब्दोंका प्रयोग कर रहा हूं । अगर में पंजाब गया तो उर्दू शब्दोंका, जो 
में' जानता हूं इस्तेमाल करूंगा । अतएवं आपने मेरी प्रार्थना हैं कि आप 
हिन्दी, हिंदुस्तानी और उर्दूमें कुछ भी फर्क न करें। उनमें फर्क नहीं है । 
हिंदी और उर्दू में जो वेलेंस छाया गया है वह हैँ हिंदुस्तानी । आपको मालूम 
है, गांधीजी वैलेंस्ड डायट' के हिमायती हें और उन्होंने इसको हिद्डुस्तानी 
नाम दिया है । आप इन भगड़ोंमें मत पड़िये। जिस भगड़ेमें कोई अर्थ नहीं 
उस भगड़ेमें पड़नेसे फायदा ही कया ? ह 
और एक वात मुझे कहनी है । आप जिस कार्यमें छुगे हें वह युद्धविरोधी 
कार्य है। आज जो युद्ध चल रहा हैं वह दुनियामें केवल द्वेप बढ़ाने वाला है । 
हिंदीका प्रचार प्रेमका प्रचार हैं । इसलिए में इसको युद्ध-विरोधी प्रचार 
द्‌ 
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मानता हूं ! अगर कोई हिंदुस्तानी वच्चेसे पूछे कि तुम्हारे कितने भाई हैं 
तो उसको कहना चाहिए---हम चालीस करोड़: हैं ।” आजकल हममें 
प्रांतीय कगड़ा-भी हैं। एक प्रांतती सीमापर दो तरहके लोग रहते हैं और 
वे भगड़ते हैँ कि अमुक स्थान हमारा हैं। अगर कोई मुभसे यहां पूछे कि 
डेनरजिंग कहां है तो में कहूंगा कि डेनर्जिग वहीं पर है जहां वह खड़ा है । 
हिंदुस्तानमें अनेक भाषाओंकोी और अनेक धर्मोको रहंना हैं। इसलिए अगर 
यहां ऐसे छोटे-मोटे झगड़े हुए तो हिन्दुस्तान जैसा कोई वदनसीव देश नहीं 
होगा। हम सव एक हे, यह भाव पैदा करनेके लिए हमारे पास कोई साधन 
होना चाहिएं। वह साधन है राष्ट्रभापा। 

रोष्ट्रभाषा प्रांतीय भाषाकी जगह नहीं लेगी। मातृभाषाके लिए भी 
प्रेम की जरूरत है । पांइ्चात्य लोगोंसे हमने अभिमान' शब्द सीखा है । 
पर इसमें देशप्रेम नहीं है । -पेट्रियाटिज्मः क्या चीज है ? वह देझ्-प्रेमका 
अपश्रंश है। राष्ट्रभाषाका अपनश्रंश है पेट्रियाटिज्म॥ इसलिए आप छोगोंको 
मातृभापाका अभिमान नहीं, प्रेम रखंना चाहिए.। राष्ट्रका अभिमान 
नहीं, . राष्ट्र-्प्रेम रखता चाहिए। हम राष्ट्रभापाका प्रेम चाहते 
हैं । राष्ट्रभापाका प्रचार युद्ध-विरोधी संदेशका प्रचार है । अगर हम 
मानव-समाजमें प्रेम बढ़ाना चाहते हैं और मानव-समाजको प्रेमकी नींवपर 
स्थापित करना चाहते हें तो एक-इूसरेका संवंध कायम रखनेके लिए रेलवे 
काम नहीं देगी; रेडियो काम नहीं देगा | आपके अंतरात्माका प्रेम काम देगा । 
इसी प्रेमके प्रचारके लिए हिन्दी-प्रचार-सभा स्थापित हे । 

सर्वत्र आत्मा एक हैं । आत्माकी भाषा सर्वत्र समान होती हैँ । जैसे 
दुनिया सरका कौवा एक ही भाषा बोलता हे वेसे ही दुनियामें मानव-भाषा 
एक'है। यह हृदयके अंतरतमकी भाषा है। मानव-मात्रकी एक भाषा है । 
जो आत्मभाव उपनिपद्‌में है वह ईसप्स फेवल्समें हुँ । छड़कोंको ईसप्स 
फेवल्स पढ़नेमें वड़ा आनंद आता हैँ । क्योंकि वे आत्माकों पहचानते हें । 
आंत्माकी भाषाके प्रचारमें राष्ट्रभापाका प्रचार पहला कदम हैं। आत्माकी 
भाषा जब समक छेंगे तव सबकी आत्माकों सम्भेंगे। स्त्री-पुरुपषकी आत्मा 


. एक है. हदु-आसलपात आत्मा ए है. उ्तः और दक्षिणी आत्मा एक 
है, इसको पहचानने (लए यह राष्द्मापा स्रवायहैं। अपने हद 


हन्दी द्र्चापर समाचार * झद्राससे _>_जनवरी। १९४२ 


स्का ५ जबछ 
उतना में जन _ देखा होठ "ते हमेशा 
हुदयमे अर उत्साह मी हे वर्योर्कि आप -बहनोंकि दब्षनमें पर 
बबनता अर होती दे. पके कल की, कक 
आज आपके सामने बोलने झ्मे .ा उत्सीह होता 
बोललेकी प्रसंग अ्यी हर, ५ खत्साहकी नहीं है उल्टे 
डदासीवर्ताकी है, आपमेंस बहुतोंकी बानल्दहौता देगा जेलर्मेसे 
हमारे भी चुदवा: बी गये दैं. हमसे मिले मे | परत 
दललनेकी आन जा, पर्स रसमर्ति शत दे मे जाता हैं. 
अर करके खनेंसें | आए जायेगा अजका सिंली 
आनल्दर्की द्लपम रहीं है 
सुदभावनी शत दोती। बह अलग ची होती आजतक री 
क्के जो व्यर्थ , आये दिये सुनतेकी क़्िफि, डे च्य्रन देनेंसे 
गा कताध्लाि हम डेली ! म्नेथेप हमारे सर 
अऋएपण बड़ आर था ६ रद हल ने दीं जाग, 
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तवतक जेलसे वाहर रहता हमारे लिए जहर जैसा है । परन्तु सरकारने 
एक जाल विछाया है । हमें छोड़नेमें उसकी ऐसी कल्पना और इच्छा माल्म 
होती हैं कि हम लोग जो वाक्‌-स्वतन्त्रताके संग्राम सत्याग्रह करके जेलमें 
गये. वे वाहर आनेपर लछोप हो जायेंगे और सरकारका काम अपने आप हो 
जायगा। यह सरकारने बड़ी चतुराईका काम किया हैं। हमें चाहिए कि 
हम इस जालहूमं फंसकर अपनी लड़ाई बन्द न करें, वल्कि और भी तीक्र 
बनावें | अहिसाके उपासकके नाते संसारमें चलनेवाली हिसाका विरोध 
करनेका हमारा यह मूलभूत अधिकार और कतंव्य जवतक सिद्ध नहीं होता, 
अर्थात्‌ जनताके सामने हमें अपने विचार अहिंसक रूपसे आजादीके साथ 
रखनेका अधिकार नहीं मिल जाता, तवतक हमारा यह धर्म हैं कि हम अपना 
अहिंसक युद्ध जारी रकक्‍्खें । जारी रखनेका यह अर्थ है कि हम उसे और 
भी जोरके साथ चलायें 

- अधिक जोरके साथका क्या अर्थ हैं? हिंसक और अहिंसक युद्धकी 
परिभाषामें अंतर है । हिंसक युद्धमें साधनोंकी हिसकता बढ़ाई जाती हैं 
गौर अहिसक युद्धमें उनकी शुद्धता । हिंसक युद्धमें हम क्‍या करते हैँ ? 
विरोधीके हथियारोंके सामने जव हमारे हथियार असमर्थ सावित होते हैं 
तो उनसे भी ज्यादा भयानक हथियार हम खोजते हैं और उसका प्रयोग 
करते हैं। यह प्रक्रिया आज यूरोपकी लड़ाईमें प्रत्यक्ष हो रही हैं। चर्चिल 
साहव कहते हैं कि अगले साल हम जमनीसे भी ज्यादा हिंसक और भयानक 
शस्त्रास्त्र तैयार करेंगे | हिटलरकी रणगाड़ियों (टेंकों) से अधिक तादा३ 
में और अधिक भयानक रणगाड़ियां बनायेंगे; तव हमारी जीत होगी । 
इस प्रकार एक-दूसरेकी अपेक्षा ज्यादा हिंसक शस्त्रोंका निर्माण दोनों दल 
करते करते हें 

अहिंसक युद्धकी रीति इससे जुदी हैं| अंग्रेज सरकारने हमें छोड़कर 

यह चुनौती दी हूँ कि स्तानके छूटे हुए गुल्ामों ! अगर तुम्हें 
स्वतन्त्रता चाहिए, तो तुम और जोशसे लड़ों ।” मगर इसका जवाब हम 
अहिसक रीतिसे कैसे देंगे ? हिंसक लड़ाईमें ऐसी चुनीतीका जवाब साधनोंकी 
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अलग रहन-सहन, भिन्न-भिन्न प्रान्त, जुदे-जुदे रीति-रिवाजं हैं, ऐसे चालीस 
करोड़ भाई-बहनोंका यह देश एक महान्‌ संयुक्त कुंटुम्बके समान है । 
यह हमारा सद्भाग्य है। इस विविधताके कारण इतने बड़े सागरमें तरह- 
तरहकी लहरें उठती हैँ, भिन्न-भिन्न विचार उत्पन्न होते हैं। इसी तरहंका 
एक खयाल यह भी है कि कार्यक्रम वदछा जाय । लेकिन सवाल यंह हैँ कि 
क्यों बदला जाय ?. क्‍या जिस मुद्देपर हमारी .लड़ाई शुरू हुई थी वह मान 
लिया गया ? उसकी खातिर हम वाहर से जेलके भीतर गये थे | अब वह 
मांग स्वीकार किये बिना हमें फिर बाहर भेज दिया गया । तो भी अगर 
कार्यक्रममें परिवर्तन करना है, तो हम जेल गंये ही क्‍यों थे ? जेल जानेसे 
पहले तो हम आंजाद थे ही । हमारी मांग स्वीकार न होनेपर भी अगर 
हम कार्यक्रम बदल देते हें तो उसका अर्थ यह है कि वह मांग ही छोड़ देने 
योग्य हैं । में आपसे कहंता चाहता हूं कि जिस मुद्देपर हमने यह अहिंसक 
लड़ाई छेड़ी है वह छेड़नेके लायक नहीं है । वहुतसे अधिकार ऐसे होते हें 
कि उनका व्यवहारमें लाना सदा आवश्यक नहीं होता । लेकित भाषण 
स्वातन्त्यके अधिकारपर अमल न करनेसे काम नहीं चलेगा । 

भाषण-स्वातन्त्र्य तो हमारा अधिकार ही नहीं है, धर्म है। धर्मका तो पालन 
सदा करना ही पड़ता है। हमें आज जो भी वल मिला है, वह पिछले वीस वर्षकी 
अहिसाकी साधनासे मिला है। आप लोगोंमेंसे जो मुभसे बड़े या मेरी उम्रके 
हें, वे जानते हैँ कि तीस वर्ष पहले हिन्दुस्तानकी क्या हालत थी। उस वक्‍त 
हम चंदेमातरम्‌' बोलनेसे घवड़ाते थे और स्वराज्य चाहिए, कहना भयानक 
था। शरीरको सुगठित करनेके लिए अखाड़े खोलते , तो वे भी भयानक माने 
जाते। वीस-पच्चीस वर्ष पहले हमारी ऐसी हीन-दीन दशा थी। होती भी 
क्यों न ? जब कि दो सौ वर्षसे हम नि:शस्त्र और परतंत्र थे। हम अपनी बुद्धि, 
लक्ष्मी और शवित सव कुछ गंवा चु के थे । ऐसी हालतमें हम कैसे समर्थ हुए ? 
इतनी वलवान सरकारका विरोध--और सो भी पचास वर्षतक---लगातार 
करनेकी शक्ति क्योंकर कांग्रेसमें आई? यह किस जादूकी लकड़ीका 
प्रताप है ? 
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परसों एक जर्मन वकक्‍ताने बड़े गवंसे कहा था कि अब यूरोप निःशस्त्र 
हो गया और हमारी रणगाड़ियां शांति कायम रख लेंगी । यह विश्वास 
रिबन ट्रापको इसी आधार पर हुआ कि टंकोंके सामने निह॒त्वी प्रजा क्या 
कर सकती है ? वह जरा भी चीं-चपड़ करेंगी तो दवा दी जायगी। यही 
श्रद्धा अंग्रेजोंकी थी कि जिस हिन्दुस्तानके हथियार छीन लिये हैँ, उसपर 
हुमारा पंजा आरामसे रहेगा । वे समझते थे कि हम अपने शस्त्रास्त्रोंके 
जोरपर निःशस्त्र हिंदुस्तानमें वड़ी आसानीसे श्ञांतिका प्रचार करेंगे | कितु 
डस तरहकी दुर्दशामें पड़े हुए देशने इतने जबरदस्त साम्राज्यसे टक्कर 
लेनेवाली कांग्रेस-जेसी महान्‌ संस्था कंसे खड़ी कर ली ? यह अहिसाका 
ही चमत्कार है । अहिंसाके तत्वमें संगठन करनेकी बड़ी शक्ति है.। 

यह युग संघ-वलका युग है । पहले तो इक्के-दुक्के आदमियोंके वलसे 
भी काम चल जाता था, परंतु इस जमानेमें वछ॒वान संघटनके विना सत्ता 
नहीं मिल सकती । यूरोपमें वह संगठन हिंसाके आधारपर होता है। तो भी 
बहां के देशोंकों हिसाकों राष्ट्रव्यापी बनाना पड़ता हैं; तभी वे मुकाबिला 
कर सकते हैं । देखिए, रूसने एक करोड़ सेना खड़ी की है । यह कीई छोटी 
बात नहीं है । फिर भी, उसके पैर लड़खड़ा रहे हैं । बात यह है कि हिसामें 
जन्रुसे भी प्रचंड होना चाहिए । फुटकर हिंसक वेकार होता हैं । या तो 
अत्यन्त व्यापक और तीब स्वरूपका संघटन होना चाहिए; या विल्कुल 
नहीं । और कोई चारा नहीं है । गृप्तरूपसे पड्यंत्र करके दो-चार खून 
करनेसे विजय नहीं मिलती | राष्ट्रके तमाम लोगोंको उसी काममें जुट 
जाना पढ़ता है । इंग्लेंडको देखो । वहां स्त्रियोंतककी भरती हो रही हैँ । 
साढ़े अठारह वर्षसे ऊअपरके तो सभी स्त्री-पुरुप जबरन भर्ती किये जा रहे 
हैं। सोलहसे साढ़े अठारह वर्षके तरुण-तरुणियों को भी भरती होनेके लिए 
प्रेरणा, उत्तेजत और प्रोत्साहन दिया जा रहा हुँ । इतना भयावक संगठन 
करने पर कहीं आशा हो सकती है। नहीं तो चुपचाप गुलाम वनंकर टेंकके 
आगे सिर भुकाओ । यूरोपमें ये ही दो मार्ग पाये जाते हैं । | 

लेकिन महात्माजीने हमारी संस्कृति और स्थिति देखकर हमें एक नया 
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हथियार दिया है। वह हैं अहिंसा | इसमें जागृति और संगठनकी कितनी 
'विलक्षण शक्ति है। यह हमारे जैसे निःशस्त्र, विशाल और पराघधीन देश 
की आजकी निर्भयतासे सावित है । चोरी-चुपकेकी हत्यामें यह शक्ति नहीं है। 
क्या हम इतनी बड़ी शक्तिकों खो बैठ ? फिर तो अंग्रेजोंकी शरण जानेके 
सिवा हमारे पास और कोई उपाय ही नहीं रह जायगा। हम ऐसे शस्त्रको " 
हरगिज न छोड़ेंगे। उसे हम और भी तेजस्वी बनायेंगे। चुपचाप नहीं बेंठेंगे। 
जव इतना भयंकर हिसा-कांड हो रहा है, दुनिया तवाह की जा रही है और 
हमारे देश को भी उसमें घसीट लिया गया है, तो हम उसके विरोधमें प्रचार 
किये विना कैसे रह सकते हैं ?---लोगोंसे यह कहे विना हम कैसे रह सकते हें 
कि लड़ाईमें शामिल मत होओ | इस वक्‍त अगर हम चुप रहेंगे तो सारा राष्ट्र 
खस्सी हो जायगा। हम गूं लाम बने रहेंगे। यंह भाषण-स्वातंत्र्य कोई मामूली 
अधिकार नहीं है; वह हमारा महान्‌ कतेव्य है। जबतक उसे पूरा करनेका 
अधिकार न मिले, तवतक खाली छूटकारेके जालमें फंसकर हम अपनी लड़ाई 
बंद कैसे कर सकते हैं? यह हुआ शुद्ध, अर्थात्‌ आत्यंतिक अहिसाके पहलू 
विचार । 

: एक दूसरी भी दृष्टि हैं । वह यह कि हमारे लिए हिसा-अहिसाका मुद्दा 
प्रधान नहीं है। हम तो साम्राज्यवादी युद्धमें मदद नहीं करना चाहते। और 
जबतक सिर्फ अंग्रेजोंका ही सवाल था, तवतक उनका साथ न देना ठीक था । 
लेकिन रूसके शामिल होनेसे लड़ाईका स्वरूप ही बदल गया है । वह साम्राज्य 
वादी राष्ट्र नहीं; समाजवादी मुल्क है । अब तो जो लोग इस युद्धको साम्राज्य- 
वादी और साम्राज्यवादको बढ़ानेवाला समझकर उसका विरोध करते थे, उन 
सबको चूप रहना चांहिए। लेकिन इस वारेमें एक सवाल उठता हँ--- अंग्रेज 
और रूसकी दोस्तीका क्या मतलूव हैँ ?” या तो इंग्लेंडने साम्राज्यवांद छोड़ा 
होगा या रूस अपने आदशसे कुछ नीचे उतर आया होगा । अवतक जो घटनाएं 
घटी हैं, उनसे साफ है कि रूस ही अपने आदरशंसे गिर रहा है। यों तो रूस 
अपने आदर्शसे पहिले भी कुछ कुछ गिर चुका था। इस पतनके वीज रूसी 

:आंतिमें ही थे। और उसकी योजनामें भी हिसाको स्थान हैं। 


की 
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च्छ 


मतलव यह कि रूसमें पहले हीसे हिसक शक्ति थी। अब बह बढ़ 
गई हैं। 

हिंसक शक्तिका विरोब कांग्रेसक तत्त्वज्ञानमें हैं। लेकिन साम्राज्यवाद 
की विनापर जो विरोध किया जाता था वह भी कायम ही रहता है। क्योंकि 
इंग्लेंडकी साम्राज्यवादी मनोवृत्तिमें कोई फर्क नहीं हुमा है। अगर हुआ 
होता तो उसका प्रकाश हिन्दुस्तानमें जरूर पड़ता। इंग्लेंडके रुखमें कोई 
फर्क नहीं पड़ा है। ऐसे साम्राज्यवादी राप्ट्रसे रूसने हाथ मिलाया है। ऐसी 
हालतमें यह नहीं कहा जा सकता कि यू द्धका स्वरूप वदल गया है। उल्टे रूस 
बौर इंग्लेंडके मिल जानेसे तो युद्धकी हिसकता और भी बढ़ेगी और इंग्लेंडके 
साम्राज्यवादकी छूत रूसको भी लगेगी। इसलिए साम्राज्यवादके विरोबके 
कारण भी हमें सत्याग्रह जारी रखना चाहिए। 

एक तीसरी बात यह कही जाती है कि पार्लमेंटरी कार्यक्रम क्यों न शुरू 
किया जाय ? यह कौंसिलोंका मोह उसी हालत में अच्छा हो सकता है, जब 
राष्ट्रके हाथमें सच्ची सत्ता होती है। जाज वह सत्ता कहां हूँ ? आज तो पा्ले- 
मेंटरी कार्यक्रम फिरसे शूरू करने का मतछूब सरकारके जालमें फंसता होगा। 
एसेंवलीमें जाकर कमांडर-इन-चीफकी हां-में-हां मिलानी होगी। ठीक वही 
हाल होगा जैसा कि हमारे यज्ञयागादि धामिक समारंभोंमें होता हैँ। पति 
संकल्प करता है, पत्नी उसके हाथमें हाथ लगाकर अनुमोदन देती हैँ । इसके 
मान यह हूं कि हिंदुस्तान खुझीसे युद्ध में घन-जनकी सहायता दे। इसका ये 
अर्थ हुआ कि हम सरकारके दरवारमें जाये और वहां भारतके सेनापति वेवेल 
साहवके प्रवचन सुनकर हिंसक कार्यमें उतकी मदद करें। फिर तो कांग्रेसकी 
अहिसा-द्वारा स्व॒राज्य लेनेका अपना उद्देश्य बदू देना होगा। लेकिन 
गांधीजीको और म्‌ ऋजैसे असंख्य व्यक्तियोंको यह वात नहीं जंचती कि 
हिंसाके मार्गसे स्व॒राज्य मिलेगा। इसीलिए हमें पार्लमेंटरी प्रोग्राम (दरबारी 
राजनीति ) नहीं जंचती | 

इसलिए हमें इस युद्धका यथाशक्ति विरोध करना ही चाहिए। हां 
हमको अपने साधन पहले की अपेक्षा अधिक शुद्ध रखने होंगे। जो लोग जेल 
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और सावधानीसे हमें आगे बढ़ना चाहिंए | 

मगर जेल जानेवालोंमें युंद्धके प्रतिकारकी शक्ति कहांसे आयेगी ? 
'चह तो तव आयेगी, जब आप सबका सहयोग और अनुमोदन होगा, हम आप 
'सबके प्रतिनिधि होकर जायगे और आपमें और हममें एकसूत्रता रहेगी। 


आपका समर्थन होगा, तभी सत्याग्रहमें प्रचण्ड शक्ति आयेगी। खाली हाथ 
उठाकर समर्थन करनेसे काम नहीं चलेगा। देखिए, यूरोपवाले अपनी 
आजादीके लिए कितना वलिदान कर रहे हैं ? छाखों आदमी और विपुल 
'धन कुर्वान किया जा रहा है। इसी तरह आपको प्रत्यक्ष सहयोग देना होगा। 
वह सहयोग इसी तरह हो सकता हैं कि छाखों लोग रचनात्मक-कार्यक्रममें 
भाग लें | केवल हाथ उठानेके त्यागसे काम नहीं चलेगा | अगर आप छोगोंका 
सहयोग सजीव और व्यापक हो तो जेलमें भरे मुट्ठीभर ही आदमी चले 
'जाय॑, तो भी हम सफलता ग्ाप्त कर सकते हैं। हनूमान का उदाहरण आपको 
मालूम है। वह अकेला लंकामें पहुँचा था। महावली राक्षसोंके वीच इस तरह 
पहुंचकर पराक्रम करनेकी शक्ति उसमें कैसे आई ? यह पराक्रम उसने किसी 
अखाड़ेमें कसरत करके प्राप्त नहीं किया था। जब इस निर्भवताका कारण 
उससे वणा गया, तो उसने कहा, 'मेरा असली बल शरीरवल नहीं है। 
श्रीरामचन्द्रका पृष्ठ-पोषण ही मेरे इस पराक्रमका आधार है। मैं रामका 
दास हूं । 
कहावत हूँ कि पंचोंमें परमेश्वर” होता है। जनता ही जनाद्द॑न है। उस 
देवताका समर्थन हमारा सच्चा वरू है। वह समर्थन रचनात्मक आचारके 
रूपयें ही हो सकता है। 

हिंसात्मक यु द्धकी तैयारीमें भी अखंड विधायक कार्यक्रमकी आवश्यकता 
होती है। हिंसक युद्धमें सिर्फ सेना ही नहीं छड़ती। समूचे राष्ट्रको विधायक 
कार्यमें जुटजाना पड़ता है। जब प्रचंड विधायक संगठन होता है, तभी 
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रहेंगे, तभी उसकी ज्योति अखंड और प्रचंड रहेगी। 

इस तेलके भंडारको भरपूर रखनेके लिए हिंदु-मुस्लिम एकता होनी 
चाहिए। लेकिन वह कैसे हो ? हमें एक-दूसरेका विश्वास करना सीखना 
चाहिए। हजार-हजार और बारह-वारह सौ वर्षसे हम एकत्र रह रहे हैं। 
फिर भी आपसमें अविश्वास और डर है । उसे बिलकुल नष्ट कर देना चाहिए ।- 
दूसरी महान्‌ विधायक प्रवृत्ति हरिजन-सेवा हैँ। हमें अपने हरिजन भाइयोंको 
नजदीक लेकर उनके साथ कुट्ंबियोंका-सा वर्ताव करता चाहिए। घर-घरमें 
चर्खा भी चलना जरूरी है। हमारा राष्ट्र गरीब है। वह तो जब दोनों 
हाथोंसे काम करेगा, तभी भूख मिटेगी। 


एक गृहस्थने म्‌ भसे कहा, “मेरे यहां तो खानेवाले छः-सात मुंह हैं।” 
जवाबमें मानो ईश्वरकी वाणी ही मेरे मुंहसें निकली । मेने कहा, 'घवड़ानेकी 
क्या वात है?सात मुंह हैं तो चौदह हाथ भी तो हैं ? यह तो ईश्वरकी दया 
और प्रेममय योजना है कि उसने एक मुंहके पीछे दो हाथ दिये हैं; दो हाथोंके 
पीछे एक मुंह नहीं।” हम चालीस करोड़ हैं। हमारे अस्सी करोड़ हाथोंमें 
कितनी शक्ति भरी है ! यह हमारा दुर्भाग्य या मुसीबत नहीं है; महान्‌ 
सद्भाग्य और लक्ष्मी है। दोनों हाथ काममें लगाइए। सूत कातवेका काम 
विलकुल आसान है। लड़ाईकी वजहसे आज मिलका कपड़ा बहुत महंगा हो 
गया है। लड़ाईका कोई ठिकाना नहीं कवतक चले। मुझे तो वह लंबी जाती 
दीखती है। ऐसी हालतमें महंगाईके कारण कदाचित्‌ कपड़ेके अभावमें हम 
सभीको जाड़ेके दिनोंमें ठिठरना पड़े। परावलूंबीका यही हाल होता हें। 
लेकिन सूत कातनेका काम तो बच्चे, बूढ़े, कमजोर सभी कर 
सकते हें। 
स्वावलंबनके अलावा एक दूसरी दृष्टि भी है। देशके लिए हररोज कुछ-- 
न-कुछ करना चाहिए। इस तरहकी प्रत्यक्ष क्रिया कौन-सी हो सकती हैं ? 
हमें अपने बच्चोंको कातनेके संस्कारमें भी वैसी ही भावना देनी चाहिए जैसी 
तुलसीकी प्‌ जामें । छुटपनमें हमारी मां हमें तुलसीमें पानी डालनेके लिए कहा 
करती थीं। हर एक घरमें इस तरह प्रत्यक्ष क्रियाके द्वारा वच्चोंके दिलमें 
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स्थानमें आ पहुंचा .हूं। उसे दसों. दिशाएं सुन-सान प्रतीत होने छगीं।” 
साथियोंने सोचा कि यहां मेरा भी वही हाल होगा। क्योंकि कॉलेज जैसे 
स्थानोंका वातावरण और होता है और हमारा वातावरण कुछ और 
तरहका। इसलिए उनकी शंकाके लिए गुंजाइश जरूर थी। 
परंतु मेरे दिलमें इस तरहकी. कोई शंका जरा भी नहीं थी। क्योंकि 

विद्यार्थी चाहे कहींका हो, चाहे कौन-सा भी हो,--वह दूसरे प्रकारका हो 
सकता हँ--लेकिन उसकी वृत्ति मेरी वृत्तिसे मेल खाती है। वह मुझे मेरी 
आत्मा ही प्रतीत होता. है। यह अनुभव मुझे कई बार, याने जब-जव में 
विद्यार्थियोंके सामने बोला हूं तव-तव, हुआ है। जब में विद्यार्थियोंसे बोलता 
हूं तो मूफे ऐसा मालूम ही नहीं होता कि में किसी दूसरेसे वोल रहा-हूं । ऐसा 
मालूम होता है मानों मेरी आत्मा ही साकार होकर सामने खड़ी हे, में 

अपने -आपसे ही वोल रहा हूं। कारण में एक विद्यार्थी हूं। अगर में विद्यार्थी 

न होऊं तो में कुछ भी नहीं हूं । यह स्थिति हूँ | आजतक विद्यार्थी रहा हूं और, 

अगर इस जन्मकी ही बात करूं, तो अंततक भी रहूंगा, ऐसी आशा करनेमें 
हर्ज नहीं। इसलिए वातावरण चाहें कितना भी भिन्न क्‍यों न हो, मेरे सामने 
जब विद्यार्थी होते. हें तो- उनमें और मृझमें भेद नहीं रहता। इस विषय्नमें 
मुझे कोई संदेह नहीं था। इसीलिए यह निमंत्रण मेंने स्वीकार, किया। 

' » लेकिव यहाँ .आनेपर में किस विषयपर बोल ? में.समभता हूं कि में 
कौन-से काममें लगा हूं, यह जानते हुए, या यों कहिए, यंह जाननेके.कारण 
ही मुर्के यहां वुलाया है। इसलिए मुभो क्या वोलना चाहिए “इसके 
विषयमें आपकी अपेक्षा स्पष्ट ही है। में उस अपेक्षित ,विषयपर ही 
वोलनेवाला हैं। : * 

परंतु एक बात मुझे कह देने दीजिए। कारण, प्रस्तावित भाषणमें मुझसे 
यह अपेक्षा की गई है कि में विद्याथियोंको कुछ उपदेश दूं-। लेकिन में उपदेश 
हरगिज नहीं दूंगा। क्योंकि मेने यह सूत्र ही वना लिया है कि जो विद्या- 
थियोंको उपदेश देता है वह एक पढ़ंत-मूर्ख (पठित-मू्खे) है और जो ऐसे 
उपदेश सुनता है वह दूसरा. पढ़ंत-मूर्ख है। -रामदासने पठितमूर्खके- लक्षण 
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बतछाये हैं। आप उन्हें जानते हैं। लेकिन में देख रही हूं कि वे लक्षण वराबरः 
बढ़ते चले जा रहे हैँ। अब वह पुरानी तालिका कामकी नहीं है। 
विद्यार्थियोंको उपदेश देना मू्खंता का छक्षण है, यह कहनेसे मेरा यह. 

अभिष्राय है कि संसारमें यदि कोई संपूर्ण स्वतंत्रताका हकदार हो सकता 
हूँ तो विद्यार्थी ही। क्योंकि दूसरे सब लोगोंके पीछे कोई-न-कोई दंड,. 
कठिनाई, दवाव, अंकुश मर्यादा लगी ही रहती है और लगी रहना उचित भी 
है। लेकिन विद्यार्थी किसी वंधनसे वंधा हुआ नहीं होना चाहिए। में अपने' 
अनृभवसे यह कह रहा हूं। में भी विद्यार्थी ही हूं। एक विद्यार्थीकी हेसीयतसे 
में कोई भी बंधन स्वीकारनेको तैयार नहीं हूं । एक तागरिकके नाते मुझपर' 
कुछ बंबन हैं। में अपने माता-पिता का बेटा हूं इसलिए भी कुछ बंधन हैं।. 
में अपने मित्रींका सहयोगी हुं इस कारण भी कुछ बंधन प्राप्त होते हैं। उन्हें. 
में स्वीकार करूंगा, यहं वात और है। परंतु विद्यार्थीके नाते में किसी वंधनको* 
स्वीकार करनेके लिए तैयार नहीं हूं। विद्यार्थीसे यही अपेक्षा रखी जानी 
चाहिए कि वह तटस्थ वृत्तिसे हरएक वातकी जांच-पड़ताल करे। उसके: 
सामने कोई विपय या ज्ञान इसी अपेक्षासे उपस्थित किया जाना चाहिए। 

क्या उपयुक्त है और क्या अनुपयुक्त है इसका निश्चय करनेका उसको हक 
हैं । इसलिए में उपदेश नहीं दूंगा। 

ज्ञान का कार्य दर्पणके समान हैँ । दर्पण स्वयं स्वच्छ हैं। वह देखनेवालेको 

उसका रूप दिखायेगा। लेकिन आइना उठकर किसीकी नाक साफ नहीं 
करेगा या जबरदस्तीसे अथवा समभा-व्‌ कराकर नाक साफ नहीं करायेगा। 

यह काम माता खुशीसे करे। आइना तो इतना ही वतायेगा कि नाक साफ 

हैं या गंदी। वह अपनी स्वच्छताके द्वारा सिर्फ दिखानेका काम करता है।- 
अगला कार्य बह देखनेवालेकों सौंप देता है। वह उसकी मर्जीकी बात है. 
उसका हक है। अपने स्वच्छताके गुणकी बदौलत दरपंण देखनेवालेके हकमें 

दखल नहीं देता। ज्ञानकी प्रक्रियार्मों उपदेशके वरावर दूसरी गलती चहीं हैं। 

हमारे झास्त्रकार इसी; सिद्धांतके अनुसार चले। इसीलिए उन्होंने शासन 
किया। उन्होंने समाजका शासन किया; इसलिए वे ज्ञास्त्रकार कहलाये | 
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परंतु उनका शासनका तरीका यह था कि वे वस्तुका स्वरूप स्पष्टरूपसे 
दिखाकर चुप हो जाते थे। शास्त्रकारोंकी इस रीतिके अनुसार तुम्हारे 
सामने विषय उपस्थित करके उचित-अनूचितके निर्णयका अधिकार तुम्हें 
देकर--वह अधिकार तुम्हें पहलेसे ही प्राप्त है--में भाषण करूंगा। 

तुम कॉलेजके विद्यार्थी हो। इसलिए वर्तमान परिस्थितिकी तरफ 
तुम्हारा ध्यान अवश्य गया होगा। उस संबंधर्में तुम्हारा श्रवण और वाचन 
जाग्रत होगा। जरा देखो, आजका जमाना कैसा है ? सारे मानव-समाजके 
पेटमें जबरदस्त दर्द हो रहा है । पृथ्वीके पेटमें भी इसी प्रकारकी वेदना होती 
हैं और भूकंप जैसे उत्पात होते हँँ। इस भयानक वेदनामेंसे कौन-कौन-से 
उत्पात संसारमें होनेवाले हैं, यह कोई वहीं बतला सकता | इधर कई सदियोंसे 
इतना .उत्पाती समय हुआ ही नहीं। छोगोंका यह खयाल है कि मानव- 
समाजका इतिहास पांच-दस हजार वर्षोका पुराना है। तुम इतिहासकी जो 
पुस्तकें पढ़ते हो, उनमें मुश्किलसे दो-तीन हजार वर्ष पहलेका इतिहास दिया 
हुआ होता है। उसके पहलेके करीब हजार-दो-हजार वर्षोका हाल मोटे 
तौरपर अंदाजसे वतलाया जाता है । परंतु वस्तुत: मानव-समाजका इतिहास 
कम-से-कम दस राख वर्षोका है । इसलिए हमें जो इतिहास सिखाया जाता 
है वह तो मानवसमाजके इतने लंवे इतिहासका इधरका आखिरी सिरा हे। 
इतने बड़े अवकाशमें कई क्रांतियां हुईं होंगी, कई उदर-पीड़ाएं हुई होंगी। 
परंतु पिछले सारे ज्ञात इतिहासमें इतनी भयानक उदरवेदना आजतक कभी 
नहीं हुई थी। 

आजके इस यूुद्धमें समूच्री दुनिया शामिल हुई-सी है। समूची दुनिया ! 
में लाक्षणिक या अलूंकारिक अर्थमें नहीं कहता। अक्षरश: सारी दुनिया इस 
युद्धमें शरीक है । यह वात हमें खूब अच्छी तरह समझ लेनी चाहिए। आजका 
युद्ध सारी दुनियाका संकुल युद्ध! है। टोटल वॉर'के लिए मेंने संकूल युद्ध 
शब्दका प्रयोग किया है। मतलूव, यह ऐसा युद्ध है जिसमें समूचे राष्ट्र दुसरे 
राष्ट्रोंके दुश्मन माने जाते हैं---यहांके पुरुषोंका वहांके पुरुषोंसे वर हैं, यहांकी 
स्त्रियोंकी वहांकी स्त्रियोंसे अदावत है, यहांके जानवरोंकी वहांके जानवरोंसे 
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दुष्मनी है, यहांके पेड़ोंका वहांके पेड़ोंसे शत्रुत्व है, यहांके औजारॉका बहांके 
ओऔजारोंसे, यहांके जड़ पदार्थोका वहांके जड़ पदार्थोसे सीधा, तिरछा, आड़ा- 
टेढा, ऊपरसे, नीचेसे, चारों तरफसे, सारे शब्दयोगी और उभयान्वयी 
अव्ययोंसे व्यक्त होनेवाला, सव तरहका, बेर है। इसे और कोई विधि-निपेध 
ल्गगू नहीं हुँ--जिसकी वदौलत विजय होगी वह विधि और जिसके कारण 
पराजयकी संभावना हो वह निषेध । इसलिए में जो यह कह रहा हूं कि 
समूचा जगत इस यूद्धमें शामिल है, उसका आप अक्षरार्थ छलीजिए। 

अभी उसी दिन पढ़ा कि इंग्लेंडने जो वात अपने इतिहासमें कभी नहीं 
की वह आज की हैँ। वहां ऐसा कानून बना दिया गया है कि अठारह सालसे 
अधिक उम्रवाली जो स्त्रियां अविवाहित हों उन्हें, और विवाहित होते हुए 
भी जिनके संतान नहीं है उन्हें, युद्धमें शामिल होना चाहिए। यह भी हिसाव 
लगाया गया है कि इस तरहकी सोलह छाख औरतें मिल सकती हैं। छेकिन 
इतनेसे भी तसल्ली नहीं हुई है। वे कहते हैं कि सोलह और अठारहके वीचकी 
उम्रकी स्त्रियोंकों युद्धमें शामिल होनेके लिए उत्तेजन दिया जायगा। हमारे 
यहां कहा करते हें कि प्राप्तेतु पोडषे वर्षे पुत्र मित्रवदाचरेत्‌ ( पुत्र सोलह 
वर्षका होते ही उससे मित्रके समान बर्ताव करना चाहिए । उसी न्यायसे 
सोलह वर्षकी होते ही स्त्री युद्धेः काबिल मानी गई। 

उधर झूसने एक दूसरा ही ऐलान निकाला हैं। कहा जाता है कि इन 
पांच महीनोंकी छड़ाईके वाद, मैदानमें मारे गए, घायल हुए या कैद किये 
गये मिलाकर, कोई एक़ करोड़ सैनिक लड़ाईके लिए अयोग्य हो गए हैं। 
अठगरह करोड़के राष्ट्रमें, किसी भी हिसावसे कूतियें, तो लड़ाईके लायक 
साढ़े चार करोड़से ज्यादा आदमी होनेकी संभावना नहीं है। और उनमेंसे 
भी सभी लड़ाईपर नहीं, भेजे जा सकते । प्रत्यक्ष लड़ाईपर जानेवाले हरएक 
सिपाहीक पीछे तीन दूसरे आदमियोंकी जरूरत होती है। विजली, पानी, 
आदिका इंतजाम करना, रास्ते बनवाना, औजार वनवाना आदि-आदि 
कई काम होते हैं। मतलूव यह कि प्रत्यक्ष सिपाडी और उसके मददगारोंका 
अनुपात एक और तीन माना जाय, तो सवा करोड़से ज्यादा सैनिक सेनामें' 

छ 
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“दाखिल नहीं किये जा सकते । वहुत तो डेढ़ करोड़ समझ लीजिये । इन सवा 
या डेढ़ करोड़मेंसे एक करोड़ सिपाही यू द्धके लिए अक्षम हो गये । इसका 
साफ यह मतलब हे कि अब उन्हें आदमियोंकी कमी महसूस होने लंगी। 
लेकिन इतनेसे वे हारनेवाले नहीं हैं। उन्होंने घोषित कियां कि.जिस पुरुंप 
या स्त्रीके संतान न हो, उसपर कर लगाया जायगा । विवाहकी निर्धारित 
'उम्रके वाद जिसकी शादी न हुई हो, उसपर भी कर लगाया जायगेा । संतान 
होनेके बाद ही इससे छुटकारा मिंल सकता है। याने, टेंकोंकीं कमी महसूंस 
होते ही जिस प्रकार कारखानों द्वारा उनकी उत्पत्ति बढ़ानेकी कोशिश होती 
है, उसी प्रकार मरनेके लिए आदमियोंकी कमी महसूस होते ही मनृष्य- 
निर्माणके कारखानोंको यह प्रोत्साहन दिया जा रहा है । इस योजनासे मरलेके 
लिए तुरंत आदमी मिल जायंगे, ऐसी बात नहीं है। कम-से-कम सत्रह- 
अठारह साल लगेंगे। लेकिन कभी-त-कभी मनृष्योंकी कमी पूरी होनी 
चाहिए। इसलिए यह मनृष्य-निर्माणकी योजना हेँ। कैसी भयानक परि- 
स्थिति हैँ यह ! 

इस भयानक परिस्थितिमेंसे क्या निष्पन्न होगा ? सइ उदर-वेदनामेंसे 
आगे जो नव-निर्माण होगा उसीको ये लोग नवीन रचना (न्यू आर्डर) कहा 
करते हें। आज वे जो विध्वंसक कार्य कर रहे हैं, उसे वे तात्त्विक दृष्टिसे 
निराईका काम कहते हैं। जिस तरह हम अपने खेतोंमें पहले निराई करके 
फिर नई फसलके लिए उसे तैयार करते हैँ, उसी तरहका उनका यह काम है । 
वे कहते हैं---उन्हें यह आशा ह--कि इस यूद्धके वाद मानव-समाजकी 
“रचना और तरहकी होगी। माना कि होगी। लेकिन विद्याथियोंकों यह 
सोचना चाहिए कि जो कुछ अपने आप होगा उसे हम स्वीकारना चाहते हें 
या हम अपनी योजनान्‌ सार कोई निश्चित परिणाम चाहते हँ। इसका खूब 
विचार कर लीजिए। इस युद्धके वाद मानव-समाजकी आज जो स्थिति हैं 
वह नहीं रहेगी; इसमें कोई शक नहीं। 

जिन्होंने यूद्ध शुरू किया उनके लिए उसे शुरू कर देना आसान था। 
“परंतु ज्यों-ज्यों युद्धकी प्रगति होती जाती है, त्यों-त्यों ये लोग युद्ध वहीं करते; 
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वल्कि युद्ध इन्हें करता है। ये युद्धकं नियामक नहीं रहते; उसके नियम्य 
बन जाते हैं। युद्ध उतका नियमन करता है । इन्हें युद्धके पीछे-्पीछे जाना 
पड़ता हैं। कहा जाता है कि हिटलर सबसे वरूुवान्‌ और योजना-कुशल हूँ। 
लेकिन आज जो जागतिक यूद्ध चल रहा हैं, वह उसकी रचनाके अनुसार 
नहीं कहा जा सकता। अर्थात्‌ इस युद्धकी निप्पत्ति जो होगी सो होगी। 
लेकिन इतनी भयंकर क्षति और त्यागके वाद जो निष्पन्न होगा; वह प्राष्त 
करनेके लायक भी होगा ? कोई-न-कोई नतीजा तो होगा ही । 

प्रचंड भकंपके बाद कुछ अघटित घटनाएं हो जाती हैं। इधरका समुद्र 
उधर हो जाता हैं; यहांका पर्वत उधर चला जाता हैँ। ऐसी कुछ-न-कुछ 
उथल-पुथल होती है । भूकंपसे ऐसी प्राकृतिक क्रांतियां होती हैं। लेकिन 
वह कांति मनुृष्यकृत या मानवनियोजित नहीं होती---चाहे उसका परिणाम 
मनृष्योंपर भले ही होता हो। वह स्वर क्रांति हैं । आजकी छड़ाईमेंसे अगर 
हम अपना वांछित परिवर्तन उपस्थित कर सकें, तव तो उसे नियोजित 
कह सकते हैँ। अन्यथा अपने-आप परिवर्तन तो यों भी होने ही वाला है। 
तो क्‍या आजकी स्थिति वदलकर उसकी जगह कुछ-न-कुछ नया स्वरूप था 
जावे, इतने हीके लिए यह सारी मार-काट शुरू की गई ? योजनाके अनुसार 
कोई निद्िवत फल प्राप्त करनेके लिए ही तो इतनी भयानक लड़ाई शुरू 
की गई न? 

लेकिन आज यह साफ-साफ दिखाई दे रहा है कि ये बड़े-बड़े तगड़ 
कहलानेवाले लोग---चचिकू, हिटलर, स्टैलित, रूजवेल्ट, सभी--युद्ध- 
परतंत्र हो गये हं। इनके वश्षमें युद्ध नहीं हैं। ये उसके अधीन हें। ज़िधर वह 
ले जायगा, उधर जानेके लिए ये बाध्य हूँ। में इतना भयानक युद्ध भी हजम 
करनेके लिए तैयार हूं। लेकिन अगर उसके बाद में जैसा परिवर्तन चाहता हूं 
वैसा परिवर्तन हो सके तभी। वरना, 'जो होगा सो होगा', कहनेकी नौबत 
आयेगी। नवीन रचनाके लिए वतंमान युद्ध वेकार है। वह इष्ट या निश्चित 
दिशामें प्रगति नहीं कर रहा है। इसके वारेमें तो लाई हैलिफेक्सने जो जवाव 
दिया था वही यथार्थ हैं। उनसे पूछा गया, 'इस युद्धका उद्देश्य क्या है?” 
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वेचारेके मुंह सच बात निकल गईं। उसने कहा, (विजय ही इस लड़ाईका 
उद्देश्य है । पहले तो हम प्रजातंत्रके लिए लड़ते हूँ” इत्यादि-इत्यादि स्वरूपकी 
भाषा थी। लेकिन अब भेद खुल गया। दूसरा क्या उद्देश्य बताते बेचारे ? 
विजय प्राप्त करनेके आनंदके लिए या लड़नेके मजेके लिए ही क्या कभी 
लड़ाईकी जाती हैँ ? लड़ाईके लिए उद्देश्योंकी जरूरत होती है। लेकिन यह 
लड़ाई शुरू करनेके समय उद्देश्य भले ही रहे हों, परंतु अब युद्ध-चक्र शुरू 
हो जानेके उपरांत उसे गति देनेवाला हाथ ही उसमें उलभ गया है।अव यंत्र 
उस हाथके काबूमें नहीं रहा। ऐसी लड़ाईमेंसे इष्ट निष्पत्ति, निद्चित 
निष्प्त्ति, नियोजित निष्पत्ति होना अशक्य हें। 

. तब हम इसमें शामिल क्‍यों हों ? फलाना युद्धमें शामिल हो गया, 
ढिमाका शामिल हो गया, इसलिए हमारा भी शामिल होना कहांतक 
उपयुक्त है? बुद्धिमान लोगोंको इसका विचार करना चाहिए। सिर्फ 
हिदुस्तानके वुद्धिमानोंको नहीं, दुनियाभरके समझदार लोगोंको इसका 
विचार करना चाहिए। जिस युद्धसे हमारा अभीष्ट परिणाम नहीं निकल 
ध्कता, ऐसे अनाड़ी, स्वेर, जड़मूढ़, युद्धमें हम शरीक हों या न हों ?' इसका 
उत्तर एक ही हो सकता है---शरीक होना मुनासिव नहीं है।' 

एक बार शरीक न होनेका निश्चय हो जानेके वाद दूसरा सवाल यह 
होता है कि हमारा तटस्थ प्रेक्षक वनकर रहना कहांतक उचित होगा ? हमारे 
सब भाई ऐसे युद्धमें फंस गए हैं जो कि अब उनके कामूबें नहीं रहा है; उलटे, 
उनकी छातीपर सवार हो गया है। 'उनकी ऐसी वेबसीमें क्या हमारा युद्धमें 
शामिल न होना काफी होगा ? क्‍या हमारा तटस्थ साक्षी होकर रहना 
उचित होगा ?” ---इस प्रइनका कोई भी सयाना आदमी यही उत्तर देगा 
कि तटस्थ रहकर देखते रहना उचित नहीं है। 

तो अब दो वातें पक्की हो गई। तुम कॉलेजके विद्यार्थी हो। आगे 
चलकर दुनिया तुम्हारे ही हाथोंमेंआनेवाली हैँ । तुम इस प्रइनका निष्पक्षपात 
रीतिसे विचार करके निर्णय दो। देखो, यह वात तुम्हें कहांतक जंचती है। 
थोड़ी देरके लिए यह भूल जाइए कि यह युद्ध अत्यन्त हिसक है। लेकिन जो 
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हमें अपना कतंव्य प्रतीत होता है । इस मोचेंकी बदौलत युद्ध-समाप्तिके 
अनन्तर हम संसारको निश्चित मार्गपर मोड़ सकेंगे | - ये मतवाले' आज युद्धमें 
चूर हैं । युद्ध अब उनके हाथोंमें- नहीं रहा । निश्चित फल पानेकी कोई 
आशा नहीं रही । इसलिए जो समभदार लोग युद्धसे वाहर रहना चाहते 
हें, उन्हें यूद्ध प्रतिकारकी भूमिका रचनी चाहिए | -कारण, युद्धके वाद इन 
लोगोंके शरीरोंकी-तरह बुद्धि भी थक जायगी; वल्कि शरीरसे बुद्धि ज्यादा 
थ॒की हुई होगी । आप-ऐसी भूमिका रचिये कि उन्हें सहज ही आपके रास्तेपर 
आना पड़े-। इसलिए इसमें संख्याका सवाल नहीं है। जिनका दिमाग सावित 
है, वे मार्ग दर्शन करनेके. अधिकारी हैं । नियोजित समाज-रचना करनेका 
कार्य उन्हींके जिम्मे आनेवाल्ा हैँ ।- इसलिए युद्ध-विरोधी विचारकी 
सक्रिय भूमिकाका . निर्माण. करना उन्हींका कतंव्य हैं । 

लेकिन यह कतंव्य हमें आरामसे कौन करने. देगा ? विद्यमान राज्य- 
कर्ता और व्यवस्थापक हमारा दंडन और दमन अवश्य करेंगे । अगर वे 
ऐसा करेंगे तो वह भी एक अन्याय ही होगा ; और अन्यायका प्रतिकार करना 
तो -हमारा परम कर्तव्य हैँ । 

सारांश, युद्ध किन कारणोंसे शुरू हुआ इसका विचार करके उसके 
विरुद्ध कारणोंका निर्माण करना हमारा कतंव्य है-। हमारा पहला सिद्धांत 
यह है क़ि अन्यायका प्रतिकार करना ही चाहिए। दूसरा यह कि प्रतिकारकी 
रीति,भिन्न होगी, उनका हथियार अनोखा होगा । संसारको गांधीजीकी यह 
देन हैं । अन्यायके प्रतिकारका उनका तरीका अगर संसार -स्वीकार कर 
लेता, दो यूरोपमें आज जो दृश्य दिखाई देता: हे, वह न दिखाई देता | उस 
दिन्न रिवनट्राप ने कहा न, कि अब यूरोपकी झ्ांतता भंग होचेका डर ही नहीं 
हैं। क्यों? इसलिए कि यूरोपकी सारी जनता निःशस्त्र बना दी गई हैं और 
उसके वन्दोवस्तके लिए जमंनीके टेंक जहां-तहां गदत दे रहे हेँ। ये उन्मत्त 
लोग अंग्रेजोंस ही यह गृर्मन्त्र सीखे हैँ । अंग्रेजोंने हिन्दुस्तानके हथियार 
छीन लिये और वे सोचने लगें कि अब हम कुशल से हैं । इनके पास हथियार 
नहीं हैं और हम इस्त्रास्त्रोंसे लैस हें। अब मनमानी हुकूमत करनेमें हर्ज 
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नहीं है। रिवनट्रॉप भी यहो कहता है। जो उसका सूत्र हे वही और सबका . 
है। दीगर फूटकर भेद भले ही हों; लेकिन सूत्र एक ही है। शांतिके लिए 
छोगोंको निःशस्त्र बना देना और व्यवस्थापकोंका नखशिख सुसज्जित 
हो जाना--यही इंगरलैण्ड, रूस, जापान, और अमेरिका इन सवकी युक्‍क्ति 
। 
कार्लमादर्सने एक बड़ा भारी सिद्धांत पेश किया हैँ । उसे जानेके वाद 
गांधीजीके दिये हुए विचारकी महिमा आपके ध्याचमें आयगी। कार्लमार्क्सका 
नाम तो आप जानते ही हैं । उसकी किताबें भी आपने पढ़ी होंगी । 
उसका यह सिद्धांत है कि जब कोई प्रमेय संसारमें प्रसुत होता ह, 
तो उससे कुछ फायदे होते हें और कुछ न्‌ कसान भी होता है। एकतन्‍्त्र राज्य- 
पद्धति, पूंजीवाद आदि किसी भी पद्धतिकों छे छीजिये । जबतक लाभकी 
मात्रा अधिक और हानिकी मात्रा कम होती है, तभीतक वह प्रमेय टिकता 
। लेकिन जब फायदेकी वनिस्वत नुकसान ही ज्यादा होने लगता हूं, तो 
एक तीसरा तह्विरोवा प्रमेय संसारमे प्रवृत्त होता हें और उस पुराने प्रमेयपर 
आक्रमण करता हैं । इस आक्रमणसे एक तीसरा ही तत्व उदय होता हें, 
जिसमें पहलेके दोनों तत्वोंके गुण ही शेष रह जाते हैँ । उदाहरणके छिए 
वर्णव्यवस्थाका सिद्धांत ले ीजिये। समाजमें मनृष्योंके भिन्न-भिन्न समूहोंकी 
कार्य-क्षमता भिन्न-भिन्न प्रकारकी होती है । इन समूहोंकों उनकी विशेष 
भूमिकाके अनुरूप काम सौंपा जाता है । इस व्यवस्थाकों वर्ण-व्यवस्था 
कहते हैं । इस व्यवस्थामें गृण और दोप दोनों हें। भिन्न-भिन्न शक्तियोंका 
भिन्न-भिन्न संगठन करता इसका गृण हूँ और उच्च-तीच-भाव एवं परस्पर- 
विरोध इसके दोप हैँ । परन्तु जबतक गुणोंका अंश अधिक रहेगा, तबतक 
यह व्यवस्था बनी रहेगी। छेकिन जब उच्च-तीच-भाव और पारस्परिक 
हित-विरोध जैसे दोप प्रकट होकर जोर पकड़ने छगते हैं, तो उनके खिलाफ 
अभेद', असेद, 'अभेद, साम्य', साम्य', साम्य', का एक ही तत्व वेगके 
साथ अग्रसर होता हैं। इन दिनोंका संघर्ष होगा और उस संघर्षमेंसे एक 
ऐसा तीसरा तत्व उदय होगा जिसमें वर्ण-व्यवस्था और अभेदवादके भी 
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गुण होंगे, ठीक उसी तरह जिस तरह कि हम कलमें वांधते हैं । नीवूपर 
मोसंवीकी कलम वांधते हँ---जिससे खट-मिट्ठा संतरा पैदा होतीं है; 
जिसमें तींवू और मोसंबी दोनोंके गुण होते हैं। लेकिन यह सामाजिक क्रिया 
कोई योजना पूर्वक नहीं करता | वह अपने आप होती रहती हैँ । एक तत्वके 
अन्दर छिपे हुए दोष प्रकट होने लगते हैँ और उसीकी कोखसे तद्विरोधी 
दूसरा तत्व पैदा होता है। जैसा कि वुद्धन कहा है--- तदुद्दाय. तमेव खादति' 
उसमेंसे पैदा होकर उसीको खाता है ।' जिस प्रकार यह तीसरा तत्व अपने 
आप पैदा होता है, उसी प्रकार प्रतिकारका यह नया तरीका माक्सके सिद्धांता- 
नुसार इतिहासमेंसे ही पैदा हुआ है । गांधी केवल निमित्तमात्र हुआ हैँ। 

आजतककी यह प्रणाली थी कि सशशस्त्रोंको परास्त करके हम खुद 
विशेष संगठित और विशेष सुसज्जित रहें । उसमेंसे अब दूसरी यह प्रणाली 
उत्पन्न हुई कि सामनेवालेको पूरी तरह निःशस्त्र बनाकर हम खुद सशस्त्र 
रहें। अब उसीमेंसे इन शस्त्रहीन लोगोंको प्रतिकारकी यह नई यु क्ति सूफी 
हैं। इस सूकका निमित्त गांधी है। वह न होता तो दूसरा कोई हुआ होता । 
पेंतीस-चालीस करोड़ लोग अगर हमेशाके लिए गूलाम ही रहे, तो वे मनुष्य 
ही नहीं होंगे। और अगर वे मन्‌ ष्य हों, तो उनके लिए स्वतन्त्र होनेका रास्ता 
होना ही चाहिए। वह रास्ता उन्हें सुभता है, इसीमें उनकी मानवता हैं । 
इस सिद्धांतको 'वितकंबाद' कहते हैं । सामान्य तकंसे यह विशेष और भिन्न 
हैँ, इसलिए उसे 'वितर्क' यह पारिभाषिक संज्ञा दी गई है । सबसे पहले 
पूर्ववर्ती तकंका विरोधी तर्क उत्पन्न होता हैं; फिर उन दोनोंका समन्वय 
होकर उत्न दोनोंमेंसे तीसरा तक उत्पन्न होता है--यह वितकंकी प्रक्रिया है । 
यह बैतकिक सरणि' मैंने संक्षेपमें आपके सामने उपस्थित की है । 

समचे राष्ट्रोंके निःशस्त्रीकरनकी प्रक्रिया मध्ययुगके लोगोंकी खोपड़ीकी 
उपज है। जिन लोगोंने समूचे राष्ट्रको निःशस्त्र ववाया और ऊपरसे उसकी 
रक्षा की जिम्मेदारीको स्वीकार किया, उन्होंने एक बड़ा ही खतरनाक प्रयोग 
किया हैं । अंग्रेजोंने हिन्दुस्तानको निःशस्त्र कर दिया है । लेकिन आज 
इंगलैण्डके लोग जरूर महसूस कर रहे होंगे कि हमने यह कोई अक्छका 
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क्राम नहीं किया। इसीलिए अब कहने लगे हें कि 'आओ, लड़ाईमें शामिल 
हो, हम तुम्हें हथियार चलाना सिखाते हैँ |” 

लेकिन उनका यह उत्पाती प्रयोग एक दृष्टिसे बड़ा लाभकारी सावित 
हुआ। क्योंकि निः:शस्त्र होनेके कारण ही हम प्रतिकारके इस अनोखे शस्त्रका 
आविष्कार कर सके । गांधी तो केवल उसे व्यक्त करनेवाला मुख हैं । 
गांवीके रूपमें हिंदुस्तानकी सारी प्रजा बोलती हैँ । बीस वर्षतक उन्होंने 
इस नये शस्त्रकी महिमा लोगोंपर प्रकट की। तलूवारकी दव्ति भी कोई स्वतत्त्र 
बक्ति नहीं हूँ । तलवार भी आखिर लोहा ही तो है । वह तो खदानमें 
पड़ा ही हैं। उसे कारीगरीसे उपयोगी आकार दे दिया गया, तो भी आखिर 
लोहा ही है । घड़ा और मिट्टी क्या अलग-अलग हैं ? शस्त्र जड़ ही है । 
घस्त्रके पीछे चेतन शक्ति है। इसलिए उसमें वल आ जाता है। अगर चेतन 
शक्ति न हो, तो वह तलवार या बन्दूक अयने आप नहीं चलती । तलवार 
या वन्दूक की शक्ति चलानेवाले पर, धारण करनेवालेपर, निर्भर करती है । 
पहले यह वात समभमें नहीं आती थी । परन्तु परिस्थितिकी प्रेरणासे 
गांधीके ध्यान में यह वात आ गई कि शस्त्रकी शक्तिका आधार चैतन्य है । 

नहीं तो हथि।र होते हुए भी कँसी फजीहत होती हूँ, इसका एक किस्सा 
हमारे एक मित्र सुनाया करते हें । एक सज्जनके घरमें चोर घुस गये । 
चोरोंकों देखते ही उसके होश-हवास उड़ गये और वह चिल्लाने छुगा, 
“करे मेरी वम्बूक ! वम्यूक ! बम्वूक !!” उससे बंदूक' शब्द भी नहीं 
कहते वना | बंदूक उसके होती भी किस कामकी । हां, अगर चोर अपनी 
बंदूक लाना भूल गये हों, तो उन्हें अछबत्ते उसका उपयोग हो सकता था । 

भावार्थ यह कि शस्त्र स्वतस्त्र रीतिसे काम नहीं कर सकते। अगर हम 
निःहस्त्र न होते तो यह पृथक्करण हमारी समभमें न आता। परिस्थिति की 
निरपेक्ष कल्पना सहसा सूकती भी नहीं । ऋषियोंकों भी विचार और 
स्फूरति तथा प्रेरणा परिस्थितिमेंस मिलती है । गांवीको यह जो स्फूर्ति 
हुई उसमें उनकी वृद्धिकी कुछ विशेपता जरूर है, परन्तु उसका वास्तविक 
कारण भी हिन्दुस्तानकी परिस्थिति ही हैं । 
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: इस शस्त्रका भला-बुरा प्रयोग हमने वीस सालूतक किया और यह अनु- 
भव हुआ कि निःशस्त्र होते हुए भी इस यूक्तिकी बदौलत हम लड़ सकते 
हैं। लेकिन लोग पूछते हें, “इसका क्या परिणाम निकला ?” में कहता हूं 
“अरे परिणामवादियो, जरा सक्न तो करो। तुमने दस हजार वर्षतक हिसाके 
प्रयोग देखे हें । क्या अब भी हिंसाके प्रयोग होना वाकी हैं ? इतने वर्षोके 
वाद भी फिर नित्य शस्त्र चलाने ही पड़ते हें न ?” छूटपनमें हम रटा करते 
थे। चटनीवाला रातदिन पीसता ही रहता है'। उसी तरह यह तलवरिये 
रात दिन तहूवार घिस-घिस घिसते आये हैं। इन लोगोंको इतना समय दिया 
इतना मौका दिया । हमें तो वीस ही साल हुए। हमें भी तो प्रयोग करने 
के लिए मौका दोगे ? यह भी तो देखो कि हमने वीस सालमें कितनी योग्यता 
प्राप्त की । 2 4 

नागपुर जेलमें नित्य इसकी चर्चा हुआ करती थी । वहां जमा हुए 
सब सत्याग्रही' (!) ही थे 'मिथ्यावादी' (! ) कोई नहीं थे लेकिन हम 
सोचते रहते थे कि ऐसे दिखावटी साधनोंसे जो प्रयोग किया या प्रयोगका 
स्वांग रचा उसका भी अगर इतना असर हो सकता है, तो असली चीज 
प्रवृत्त होनेपर कितना प्रचंड कार्य होगा ? 

दस हजार सालतक हिसाके प्रयोग करते रहनेके बाद भी उसकी यह दशा 
है और हमारी दूटी-फूटी अहिंसाका प्रयोग केवल वीस ही सालका हें, तो 
भी हम इतना प्रतिकार कर सके । तो वतलाइये क्या हम आगेके लिए 
आशा नहीं कर सकते ? कम-से-कम इस शंकाकी तो गुंजाइश हैँ कि शायद 
हिंसा असफल सावित हो और अहिसाके मार्ग से ही वहुत-सा कार्य हो जाय । 
यह शंका भी अगर तुम्हारे दिलमें पैदा हो गई, तो में समभूंगा कि मेरे 
व्याख्यानसे बहुत वड़ा काम हो गया । 

अगर यह विचार यूरोपके गले उतर जाता, तो आजकी परिस्थितिमें 
हिटलरको चैन नहीं पड़ता । वह देशके बाद देश फतह करता चला गया। 
उधर रूस जैसे प्रतापी राष्ट्र से उछक गया । ऐसी हलातमें भी इंगलैण्डको 
जर्मनीपर धावा बोल देनेकी हिम्मत नहीं हुईं) वहुतोंको इस वातका आइचर्य 


| 
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हुआ। वे सोचने लगे कि जर्मनीपर हमला करनेके लिए इससे अच्छा मौका 
और कौन-सा हो सकता था ? छेकित इंगलण्ड एक कोनेमें चोरी-चुपकेसे 
'लीवियामें लड़ने छगा । सारांश, इंगलैण्ड-सरीखे बलवान, सामर्थ्यशाली 


और संपन्न राष्ट्रको भी प्रतिकार करना इतना मुश्किल मालूम होता हैं ।. 


तो दूसरे राष्ट्र क्या करें ? कर ही क्या सकते हैं ? चुपचाप वेठें और टैकके 
आते ही उसके सामने सिर भूुका दें । और कुछ सूकता ही नहीं ! 
लेकिन गांधीजीने हमें यह नया हथियार दिया है। अगर प्रतिकारका 
ब्रत लेना है तो इस हथियारके वलूपर ही लिया जा सकता हैं। तलवारके 
वलूपर अगर प्रतिकारकी शपथ ली जाय, तो जबतक तलवार हाथमे हैं, 
तभीतक आप उस दशपथको निवाह सकेंगे । तरूवार हाथसे गिरते ही व्रत 
खुल जायगा, उसका पारण हो जायगा, एकादशी समाप्त होकर हद्वादशी 
शुरू हो जायगी । अन्यायके प्रतिकारकी प्रतिज्ञाका पालन करनेके लिए 
अहिसाका ही आश्रय जरूरी हैं । जो अहिंसक प्रतिकारका द्वत छेगा वह 
पुरुष या वह स्त्री जहां खड़ी हो वहीं से प्रतिकार शुरू कर सकती है । 
इसलिए आप इस सारी परिस्थितिका शांतिपूवंक विचार कीजिए। कहा 
जाता हैँ कि महाराष्ट्रके लोग वृद्धिवादी और ताकिक हें। महाराष्ट्रपर 
लगाया जानेवाला यह व्‌द्धिवादका आरोप अगर सही होता, तो मुझे आनंद 
हुआ होता । छकिन मुझे दुःख हैं कि यह आरोप वास्तविक नहीं है । महाराष्ट्र 
एक तरहकी तामसी श्रद्धासे प्रेरित हुआ है । हम समभते हें कि हमारा वह 
पुराना मराठी वाना और नाना फडनवीसकी परंपरा हमारे खूनमें है । भाई 
मेरे अब वह नाना फड़तवीसकी पुरानी विद्या और परंपरा इस बदली हुई 
परिस्थिति और समयमें बिलकुल निरुषयोगी और बेकार सावित होगी । 
य लोग कहते हैँ कि नाना वड़ा बुद्धिमान था और इसलिए उसने बड़ी 
सिफतसे राज्यकी रक्षा की। लेकित नानाकी वुद्धिमानी इस बातमें थी कि 
वह भांप गया था कि अंग्रेजोंका आसन हिंदुस्तानमें जमनेवाला हूँ | य छोग 
कहते हैं कि अहिंसक प्रक्रिया हमारे खूनमें नहीं है, हमारी विचारघारामें नहीं 
हैं। लेकिन ज्ञानदेव, तुकाराम आदि संतोंने जिस प्रक्रियाकों गौरवान्वित 


की 
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किया, वह हमारे रक्‍तमें नहीं है, यह माननेके लिए में तैयार नहीं हूं। लेकिन 
अगर ऐसा ही. हो तो सम लीजिए कि आप हमेशाक लिए पिछड़ जायंगे। 
अब फिरसे आप कभी समाजका नेतृत्व नहीं कर सकेगे। उस पेशवाई और 
नाना फड़नवीसकी परंपराक भरोसे बैठोगे तो बैठे ही रहोगे; उठ नहीं सकोगे । 

जिससे शस्त्रके आधारपर दुर्वछ भी वलवान वन सकता हूँ, उसे चलानेकी 
विद्या अगर तुम खुद सीखोंगे, दूसरोंको सिखाओगे तो यूद्धके बाद शरीर, 
वृद्धि और प्राणके थके हुए लछोगोंका नेत्तृत्व सहज ही तुम्हें प्राप्त होगा ।' 
सर्वोदिय : जनवरी, १९४२ 


: श्र: ! 
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आज में जो कहना चाहता हूं उसे कहनेके पहले थोड़ी-सी प्रस्तावना 
करनी होगी। एक मित्रकी चिट्ठी आई है। वह लिखते हैं, कृपया हिंदीमें 
वोलें”। इसमेंसे 'कृपया' शब्दको में स्वीकार करता हूं । याने क्रपया' मराठीमें . 
वोलनेवाला हूं। नागपुर-जेलमें हमारी चर्चा और व्याख्यान सदेव हिंदीमें 
ही होते थे। वहां जो सत्याग्रही थे उनमेंसे अधिकांश हिंदी जानते थे। 
मराठी जाननेवाले थोड़े ही थे । इसलिए उनसे हिंदीमें ही वातें और चर्चा 
हुआ करती थी। इस प्रकार हिंदीके द्वारा हमें एक-दूसरोंके विचार ज्ञात हुए 
और सहवासमें आनंद मालूम हुआ । फलत: अब मुझे व्याख्यान देने लायक 
हिंदीका अभ्यास हो गया है। 

लेकिन यहां मराठीमें वोलने में मेरी तत्व-दृष्टि है । हमें अपनी राष्ट्रभाषा 
हिंदी अथवा हिंदुस्तानी अथवा उर्दू अवश्य सीखनी चाहिए। सभी प्रांतोंके 
लोगोंको सीखनी ही चाहिए। लेकिन साथ-साथ यह भी जरूरी हे कि जो 





१ वाखुदेव आदूस कालेज (वर्धा) के स्नेह सम्भेलनके अवसरपर 
(१४ दिसंबर, १९४१ को) दिया हुआ भसाषण। 
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लोग दूसरे प्रांतोंमें आकर रहते हैँ, वे भी उन प्रांत्ोंकी भाषाएं समझते और 
बोलने लायक सीखें। अन्यथा समूचे राष्ट्रकी संधि नहीं जुड़ेगी । मेल दोनों 
तरफसे होता है। विभिन्न प्रांतीय भाषाभाषियोंकों राष्ट्रभापा सीखनी 
चाहिए और हरएक प्रांतमे रहनेवाले अन्य प्रांतीयोंको स्वदेशी घ॒र्मके अनुसार 
दयालतासे उस प्रांतकी भाषा अवश्य सीखनी चाहिए। यह तत्त्व-दृष्टि तुम्हें 
उपलब्ध करानेकी कृपा करके अर्थात्‌ कृपया' में मराठीमें बोलनेवाला हूं । 
विद्यार्थियोंके लिए हाल हीमें मेरा एक व्याख्यान हो चुका हूँ। में मान 
लेता हूं कि आप लोगोंमेंसे अधिकतर लोगोंने वह सुना होगा । उस व्याख्यानमें 
मेंने एक विचार पेश किया था। वही विचार में सव जगह उसी भापामें पेश 
किया करता हूं । कारण मेरे दिलमें वह उसी भाषामें जम गया है । वह विचार 
यह कि संपूर्ण स्वतंत्रता पर अगर किसीका अवाधित और निरंकुश अधिकार 
हो सकता है तो विद्यार्थियोंका | दूसरोंके लिए वंधन होते हैँ और वे उचित भी 
होते हैं। परंतु विद्यार्थीकी कोई वंधन नहीं होना चाहिए । इस अधिकारका 
अमल अगर अवतक शुरू न किया हो, तो आज शुरू करो। विद्यार्थी एक 
हँसियत है । उस हैसियतकों लक्ष्य करके में वोल रहा हूं; विद्यार्थी व्यक्तिकी 
दृष्टिसे नहीं। एक व्यक्तिके नाते उसे अनेक बंधन होना संभव है। लेकिन 
विचार या सत्यका औओव करते समय संपूर्ण और केवल विद्यार्थीकीही हैसि- 
यत होनी चाहिए। अमुक विद्या इसलिए ग्राहय नहीं हूँ कि उसे अम्‌ क महात्मा; 
गुरु या संत सिखाता है । यह संतवाणी हूँ, यह हमारे पंथकी वाणी है, इसलिए 
प्रमाण है, इस तरहका बोम ज्ञानार्जनक विपयमें या विचार बनाने के वियद 
में उसके ऊपर नहीं होना चाहिए। विद्यार्थी-व्यक्तिपर पुत्र, मित्र, शिष्य 
या दूसरी हँसियतसे अनेक बंधन लागू हो सकते हें। पर विद्यार्थीके नाते 
दी तुम्हारा अधिकार है । यह वहुत महत्वपूर्ण, बिलकुल मूलभूत, अधिकार है। 
संयूर्ण स्वत॑च्ता इस मूलभूत अधिकारकी अगर तुम अवहेलना करोगे या 
अवहेलना होने दोगे, तो सच्ची विद्या प्राप्त होनेकी आशा नहीं रहेगी। 
आजकल जर्मनी, रूस इत्यादि सम्य राष्ट्रोंमें इतिहास, संस्कृति, व्यापार, 
भूगोल, इत्यादि सिखानेके बहाने विद्याथियोंका यह अमूल्य अधिकार छीन 
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लिया गया है। गणेशजीकी मूर्ति वनानेवाछा आजका शौकीन मूर्तिकार यह 
भूल जाता है कि गणपति' नामक एक तत्त्व है और मिट्टीको मनमाना आकार 
दे देता है। मूतिकार समभते हैँ कि गणपतिकी प्रतिमा बनाना हमारे हाथकी 
बात है । इसलिए उसे अपनी सर्जीका आकार दे देते हैं। कोई उसके हाथमें 
त्रिशुल और बल्लम दे देते हैं, कोई चरखा देते हें और कोई तो उसे सिगरेटका 
चस्का लगा देते हँँ। इस तरह बेचारे गणेशजीकी मिट्टी पलीद की जाती 
है। वही हाल विद्यार्थियोंका होनेवाला है। सयाने विद्यार्थी इसके लिए तैयार 
नहीं थे; आज भी नहीं हैं। तुम्हें ऐसी दुर्दशा सहनेके लिए हरग्रिज तैयांर 
नहीं होना चाहिए। जर्मत्तीमें क्या होता है ? 'विद्यार्थीको कौनसी विद्या 
“*सिखाई जाय, कौन-से-ढांचेमें ढाला जाय, यह सरकार तय करती है । विचा 
और गृणोंका नियंत्रण तथा नियमन सरकार करती है। सरकारको जो 
विकार और विचार इष्ट जान पढ़ते हैं, उन्हें भिन्न-भिन्न विद्याथियोंके मगजमें 
ठुंसनेका अमोघ साधन माने शिक्षक । सरकारके .इष्ट विचारोंकी दृष्टिसे 
शिक्षणकी योजनाएं बनती हैं । ऐसी ज्यादतियां अगर तुम सह छोगे तो 
तुम्हारा, हमारा और संसारका व्‌ रा हाल होगा। पूंजीवादी राष्ट्र इस प्रकार 
की योजनाएं बनाया करते हें। उनका पूरी तरह विरोध करना हमारा-- 
विद्यार्थियोंका--फर्ज हें। 
यह पहली वात है । यह उस ऋषिके ध्यानमें आया । इसलिए उस वेदिक 
ऋषिने कहा। क्या कहा उसने ? “मेरे प्यारे शिष्यो, तुम बारह वर्षतक मेरे 
पास रहे, विद्या सीखे; लेकिन तुम मू झे अपना आदर्श न मानना। सत्यकोही 
प्रमाण मानो। मेरी कृतियों या शब्दोंको प्रमाण मत मानो। मेरे शब्द और 
आचरण सत्यकी कसौटीपर परखो। जो खरे उतरें उनको स्वीकार करो। 
जो घटिया ठहरें उन्हें छोड़ दो । सत्यकी कसौटी हरएककी वुद्धिके लिए 
सहजगम्य हैँ। उसे काममें लाओ।--यान्यस्माक॑ सुचरितानि तानि 
त्व योपास्थानि नो इतराणि' उस ऋषिने कहा, हमारे केवल अच्छे चरित्र 
अपनाओ, व्‌ रोंकी छोड़ो ।' क्योंकि वह यथार्थ ज्ञानदाता गुरुथा। उसका 
बतलाया तत्त्व नवीत नहीं है। लेकिन उसका अमल नहीं होता। इसलिए 
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अतिशय दयाल गुरु के नाते ऋषिने विद्याथियोंको यह संदेश दिया। उसे 
खूब याद रखिए। अपना विचार-स्वातंत््य का यह मूलभूत अधिकार अक्षुण्ण' 
रखिए। उसे गंवाइये नहीं । 

मैने कहा कि स्वतंत्र-बुद्धि विद्यार्थीका पहला और मुख्य लक्षण है।, 
स्वतंत्र बुद्धि माने वह बुद्धि जिसवर कोई दवाव नहीं है। वही सत्याग्रहीबुद्धि 
: है। इस वुद्धिके द्वारा तुम संसारकी तरफ देखो। तुम्हें अनंत चमत्कार दिखाई 
देंगे । व्‌ द्विसे उन्हें समझो । इस युगमें खोखला भेजा रखनेकी गुंजाइश नहीं हैं ।' 
अग्र तुम अपने सुनिश्चित और पक्‍के विचार नहीं रकक्‍्खोगे तो उसमें किसी 
दूसरेके विचार घुस जायंगे। आजकी दुनिया कहती हैँ, दिमाय खाली नहीं 
रहना चाहिए। उसमें कुछ-त-कुछ भरना ही चाहिए ।' सह्िचार भरों। और 
अगर सहिचार नहीं भरना है तो आल भरो, पत्थर भरो, जो चाहे सो भरो।, 
इस-यूगकी यह प्रतिज्ञा है कि तुम्हारा सिर खाली नहीं रह सकता। खुद विचार 
न करोगे तो वह रेडियो रेंक-रेंककर तुम्हारी खोपड़ीमें विचार ठूंसता है.॥, 
समाचारपत्र विचार करनेको वाध्य करते हैं । विना विचारका दिमाग रखना 
संभव नहीं हैं। इसलिए सत्याग्रह बुद्धि रकखों । सह्विचार करो। सद्विचारोंकी 
दुढ़ करना और संचित करना, यही एक रास्ता है । अगर तुम कहोगे कि में 
विचार नहीं वनाऊंगा, तो लोग तुम्हें बनायेंगे। बनो मत । दुनियाके हाथोंमें 
महज मिट्टी वतकर न रहो । | 

आजकी दुनियामें उदासीन रहना असंभव है। केवल एकांतमे अध्ययन 
करनेकी गूजाइश् नहीं है । समाजशस्त्के विचार और अध्ययनके विन्ा गति 
नहीं है । उसके विना किसी भी विपयका अध्ययन नहीं हो सकता। 
इतिहास, अर्थशास्त्र और राज्यजास्त्रका अध्ययन तो हो ही नहीं सकता | 
लेकिन गणित जैसे स्वतंत्र और तटस्थ विपयका अध्ययन भी समाजश्षास्त्रके 
बिना नहीं होता । साधारण नीति, यणित, साधारण विज्ञान, भौतिकशास्त्र--- 
किसी भी विपेयका विचार समाजश्यास्त्र-निरपेक्ष करता संभव नहीं है । 
मानों समाजशास्त्रमेंस ही ये सारे शास्त्र निकछे हों। इसलिएं नित्य जाग- 
रूक रहकर विधायक विचार करना नितांत आवश्यक है । 
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आज संसारमें तीन बहुत बड़े विचार-प्रवाह पाये जाने हैँ । पहा 
'फासीवाद” और नासीवाद' हँ--दोनों वस्तुतः एक ही हें _॥ एक जम॑नीरे 
- पैदा हुआ और दूसरा इटलीमें । वह किसी-न-किसी रूपमें सारे संसार 
हैं । हमारे हिन्दुस्तानमें भी हैं । दूसरा साम्यवाद हैं । समाजवाद इत्यादि 
उसके पेटमें हैं । यह वाद रूसमें प्रवृत्त हुआ और दुनिया भरमें फैछा। 
तीसरा महात्मा गांधीका विचार है । ये तीन ही यथार्थ विचार-प्रवाह हैं।- 
इंग्लैंड, अमेरिका आदिके विचारोंकी विचारकी दृष्टिसे कोई गिनती नहीं हं। 
गिनती करनी हो तो ये 'फासी-नासी' के ही भाईवंद हें। विजय किसीकी भी 
हो, विचारकी दृष्टिसे इनमें कोई दम नहीं है । इसलिए इनकी गिनती 
करनेकी जरूरत नहीं है । इनके विचार नष्ट होने वाले हैँ। इनकी विजय 
भी हो जाय तो वह उसी तरहकी होगी, जैसे कि वुभनेके पहले एक 
क्षणके लिए चिरागका बड़ा होना । अंतर्मे इनका विचार नष्ठ 
होनेवाला है । 

ईन तीनों वादों की प्रगति हमारे सामने है। उनका तुम तटस्थभावसे 
“दूत अध्ययन करो । इनमेंसे गांधीवादका तो उदय करीब-करीब हिदु- 
स्तानमें ही हुआ है। 'करीव-करीव' इसलिए कहा कि दूसरे देशोंके विचारों 
ने भी इस तरहके विचार व्यक्त किये हैं। प्राचीनकालमें कुछ व्यक्तियोंते 
प्रयोग भी किये हैं । लेकिन इस सिद्धांत को साकार वनाकर उसे संगुण 
रूप देकर उसके प्रत्यक्ष प्रयोग गांधीने ही और राष्ट्रीय पैमानेपर 
हिंदुस्तानमें ही किये हैं। इसलिए 'करीव-करीब' कहनेमें हज॑ नहीं 
है। गांधीके प्रयोग के लिए हिंदुस्तानमें अनुकूल परिस्थिति और 
वातावरण था । 
. दुसरे दो बाद यूरोपमें पदा पंदा हुए---साम्यवाद और नाजीवाद। 
थे क्यों और कैसे पैदा है४, इसका विचार हम करना चाहिए । 

हा अपने जीवनके विपयमें एक न्याय (नियम) बनाया है। वह आपके 
ने रखता हूं। वह न्याय है--.इंद्राय-तक्षकाय स्वाहा'। सांपोंसे तकरार 
हो जानेके कारण एक त्राह्मणने सांपोंका यज्ञ किया। उसमें बहुत-से सांपोर्की 
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आहुतियां दीं। लेकिन तक्षक इंद्रके आसनके नीचे जा छिपा। इधर ब्राह्मणने 
कहा, 'तक्षकाय स्वाहा; छेकिन तक्षकका पता नहीं। त्तब तो ब्राह्मणने 
पृक्ष्मद्प्टिसे खगोलका निरीक्षण किया। उसे पता चला कि तक्षकके इंद्राश्रित 
होनेके कारण आहुति व्यर्थ गई। इसलिए उसने कहा, इंद्राय-तक्षकाय 
स्वाहा! । ब्राह्मणने उद्ंडतासे दोनोंकी आहुतिका संकल्प पढ़ा। पृथककरणका 
कष्ट नहीं किया। लेकिन इंद्र तो अमर ठहरा। इसलिए उसकी आहुति होना 
प्संभव था। ब्राह्मणने पृथक्करणकी भंकेटसे वचना चाहा, इसलिए इंद्रके 
प्राथ तक्षक भी अमर हो गया। 

ऐसा कोई भी वाद नहीं जिसमें एक-ल-एक गुण न हो। अगर हंम किसी 
बादको सर्वेथा दुष्ट या दोषयुक्त करार देकर उसके गुणोंका भी त्याग करें तो 
बह वाद अमर हो जाता हैं। यदि किसी वादके गृणदोपोंका पृथवकरण न किया 
जाय तो दोषोंसे भरा हुआ वाद भी पन्रपता है। इसलिए हरएक वादमें जो 
गुण हों, उन्हें जान लेता जरूरी हैँ। जिसमें गुण ही न हों, ऐसा वाद ही नहीं 
हैं। इसीलिए नाजीवादको सर्वथा दुष्ट करार देनेसे वह जोर पकड़ता है 
और पनपता हैं। हम उसके गुणोंको नहीं देख सकते और न साम्यवादके ही 
सत्यका अन्वेषण होता है। किसी भी वादक सिर्फ दोप ही देखनेसे वह खंडित 
नहीं होता। 

अगर हम हरएक वादका गुण अपना ले तो फिर उस वादमें स्थायी रहने 
लायक कुछ नहीं वचता। इस दृष्टिसे हम नाजीवादके गुणकी खोज करें। 
नाजीवाद एक प्रकारके पूर्व-अभिमानपर स्थित है । प्राचीन परंपरा और पूर्व- 
इत्तिहासके अभिमात्रपर अधिष्ठित है। “हम जर्मन छोग श्रेष्ठ हैं। हमारे 
इतिहासमें भव्यता हैँ। इसलिए परमात्मा या कालात्माने एक बड़े महत्वका 
कार्य हमें सौंपा है । हम अपनी पुरानी संस्कृतिका रक्षण और पोषण करके ही 
उस कर्तंव्यको पुरा कर सकेंगे। इसलिए इस जर्मन वंशको अक्षुणण रखना 
चाहिए। हमारे अंदर श्रेष्ठ गुण हैं। इसीलिए तो यह महत्काये हमारे सिपुर्द 
किया गया है। व्यक्तिकी तरह समाज और राष्ट्रमें भी विशेष गुण पाये जाते 
हैं। ये हमारे विशिष्ट गुण हमारा अपनापन, हमारा निजत्व हैं। हमारी. 
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संस्कृति शुद्ध हैं। हम शुद्धरक्तके, शुद्ध वीजके, शुद्ध विचारके जर्मन लोग ही 
यह कार्य पूरा करनेके योग्य हैं। शुद्ध याने पूर्व परंपरासे प्रांप्त। मेंढकको 
मेंढकोंकी परंपरासे मिले हुए ग्‌ ण शुद्धह । सांपको सांपोंकी परंपरासे मिले हुए 
गुण शुद्ध हें। शेरको शेरोंकी परंपरासे मिले हुए गुण शुद्ध हैं। उसी प्रकार हमें 
हमारी परंपरासे मिले हुए विशिष्ट गूण ही हमारी: संस्कृति हैं। इसलिए हमें 
जर्मनवंशका अभिमान् रखकर अपनी परंपराकी रक्षा करनी चाहिए।” 
नाजीवादमें दूसरे दोष होंगे, लेकिन यह एक वड़ा आकर्षक गुण है। हाँ, 
आकर्षक होते हुए भी वह सर्वथा ग्राहय नहीं है । पूर्वंपरंपराका सातत्य बनाय 
रखता, उसका धागा टूटने न देना, संस्कृतिकी परंपरा अविछिन्न रखने के 
लिए अपने (ूव॑जोंकी संस्क्ृतिके प्रति आदर तथा प्रेम रखना---यह उसका 
वास्तविक ग्रहचांश है। वंशाभिमान रक्षण करने-जैसी वस्तु नहीं है। 
इसके विपरीत साम्यवादसें दूसरे ही प्रकारका गुण है । वह देखता है कि 
सारी दुनिया गरीब उत्तरोत्तर अधिक गरीब होते जाते हैं और अमीर 
ज्यादा अमीर। गरीबोंके पेटकी खाई गहरी होत॑ -होते प्रशांत महासागरके 
वरावर हो गई है और श्रीमानोंके धनकी पहाड़ी ऊँची होते -होते हिमालयके 
सदृश हो गई है। यह अंतर सहा न जानेके कारण साम्यवाद पैदा हुआ। वह 
कहता है कि बहुमतके नामपर आज जो प्रणाली जारी है, वह यथार्थ लोकसत्ता 
नहीं हैं। सिर गिननेकी लोकसत्ता सच्ची लोकसत्ता नहीं हँ। क्योंकि ऐसी 
लोकसत्तामं गरीबोंके सिर श्रीमानोंके हाथर्मो रहते हें। इसलिए गरीवोंके 
मतदानका कोई मूल्य नहीं। जबतक श्रीमंत्तोंका नाश नहीं होगा, दोनोंको 
समान अधिकार प्राप्त नहीं हो सकते । मौजूदा मतदाच-पद्धति सिर्फ आकारमें 
लोकसत्ताकें समान हँँ। हम आकारमें नहीं, अपितु प्रकारमें भी लोकसत्ता 
स्थापित करना चाहते हैँ । वह पक्षपातहीत छोकसत्ता होगी। आज यदि 
निष्पक्ष रहना हो तो गरीबोंका पक्षपात करना ही होगा। आजतक समान- 
अधिकारके नामपर श्रीमानोंकी प्रतिष्ठा खूब बढ़ाई गईं। समत्व, न्याय और 
समान-अवसरका स्वांग रचा गया। समान-अवसर माने गरीबोंकी पिसाई। 
गामा पहलवान और लकड़ी-पहलवानकी कुइती तय कराकर दोनों को: 
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समान-अवसर देनेका दम भरा जाता है। गामा पहलवानकीजीत निश्िचत है । 
पहले गरीबोंका उद्धार कीजिए; वादर्मे समान-अवसर आदि सिद्धांतोंकी वात 
कहिए। गरीबोंके उद्धारके लिए चाहे जैसे साधनका प्रयोग करना पाप नहीं 
है। इस प्रकार साम्यवादमें गरीबोंके प्रति पराकाप्ठाकी आस्थाका गण है । 

इस प्रकार दो युणोंकी बदौलत ये दो वाद संसार और हिन्दुस्तानमें 
फैल रहे हैं। हमारे महाराष्ट्रमें भी फैलना चाहते हें। में महाराष्ट्रके ही 
विपयमों बोलता हूं। क्योंकि अगर में महाराष्ट्रके दोष दिखाऊं तो वह मेरा 
प्रांत होनेंके कारण, गलतफहमी नहीं होगी। महाराष्ट्रमें हमारा महाराष्ट्र 
धर्म हमारी पेशवाई' (पेशवाशाही), हमारा मर्द मराठा सिपाही, 
हमारी संस्क्ृति', हमारे समर्थ (रामदास) और उनकी वजरंग्रवीकी 
उपासना ', आदि भावनाओंको जो प्रोत्साहन देता है, उसके प्रति तरुणोंमें 
आकर्षण पैदा होता है । इसी कारण महाराष्ट्रके तरणको हिंदू महासभावालों 
के विचार पसंद आते हैं। वह उत विचारोंमें प्राचीन इत्तिहासके अभिमानका 
बहुत बड़ा गुण देखता है। दासनवमी (श्रीरामदास जयंती); हनूमान 
जयंती, भीष्माष्टमी, शिवाजी-उत्सव आदिसे प्रेरणा और आवेश मिलते हैं। 
अतः उस पक्षमें दूसरे कितने ही दोप क्यों न हों तो भी वह तरुंणोंको आकर्षक 
प्रतीत होता है। उसमें पूर्वपरंपराके अभिमानका गुण हैं। 

मुसलमानोंमें यही विचार मुस्लिमलीगरने फैलाया--- इस्लाम कितना 
वेभवशाणली था, हिंदुस्तानसें किसी समय उसका साम्राज्य किस प्रकार था', 
इत्यादि। पूर्वपरंपराके अभिमानका गुण उसमें है। 
_ इस प्रकार हिंदुसभा और मुस्लिमछीगका कार्य नाजी-परंपराका है। 
वे जब आपसमें खुलकर बोलते हैँ, तव कभी-कभी यह वात मान लेते हैं। 
आम तौरपर नहीं बोलतें। लेकित उनकी सहानुभूतिका स्थान यह है। 
शपथविधि, गृप्तता, आदि सारे लक्षण विद्यमान हैँ! वह हरा भंडा, वह 
कुरानकी कसम, वह हनूमानजीकी साक्षी, वह शपथ, वह ध्वज--यह सारा 
देखकर एक तरहका उत्साह मालूम होने लगता है । ऐसा अनू भव होने छगता 
हैँ कि ये लोग हमें विलकुछ ही गलत रास्तेसे नहीं छे जा रहे हें-- पूर्वजोंके: 


प 
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परिचित मार्गसे ले जा रहे हें। इस भावनाके आधारपर ये नाजी-संप्रदाय 
हिदुस्तानमें बढ़े है । * 

हिंदुस्तानकी गरीबी उपनिषत््‌के ब्रह्मके समान हैँ, उसकी कोई उपमा या 
तुलना नहीं हैँ। ब्रह्मके समान वह एकमेवाहवितीय हूं । इसलिए गरीबोंके 
लिए आस्था और अमीरोंक प्रति चिढ़ रखनेवाला साम्यवाद आपरषक 
मालम होता है और फेलता हैं। 

इस तरह दो भिन्न कारणोंसे ये दो भिन्ननाद आकर्षक हो गए हैं। पूर्व- 
परंपराके अभिमात्की वरदौलत नाजीवाद आकर्षक हो उठा है। हिंदू और 
सुसलछमानोंको अभिमानका स्थान दिखाकर वह हिंदुस्तानमें फैला है। 
दरिद्रताके कारण साम्यवाद आसानीसे गर्े उतरता है। में दोषाविष्करणके 
उद्देश्यसे इन वादोंकी समीक्षा नहीं करता। क्योंकि हमें केवछ उनके ग्रुण 
ही देखने हैं। 

अब तीसरे वादकी समीक्षा करता हूं । वह गांधीने उपस्थित किया है। 
हमें उसके रूपको सलीभांति समझ लेना चाहिए। कुछ लोग समभते हें---यह 
बेचारा गुजराती सामलूभाई (ढीलाढाछा, पिकपिका आदमी) ठहरा। 
इसका क्या वाद-आद हो सकता है। ये बेचारे गुजराती डरपोक, गाय-जैसे 
सीधे, सांपको सी-न मारनेवाले लोग हैं। इन्होंने व्यापारके सिवा और कुछ 
नहीं किया है। तलवार कभी उठाई नहीं है । उस परंपराका यह सामलू' है । 
उसका वाद उसी तरहहके लोगोंको जंचेगा। 

लेकिन में तुमसे कहता हूं कि वात ऐसी नहीं हैं। अगर ऐसी वात 
होती--थाने इस वादसें डरपोकपन और सामरूपन' होता--तो एक 
महाराष्ट्रीके नाते मेंने उसे कभीका फेंक दिया होता। सामलूपर्न- कड़ आ 
मीठा, खट्टा, चाहें किसी भी तरहका क्‍यों न हो, में तुमसे उसकी सिफारिश 
नहीं करूंगा। 

परंतु में कह चुका हूं कि वस्तुस्थिति वेसी नहीं है। तुम जांच-पड़ताल 
कर देख छो | अगर इस वादकी जांच तुम नहीं करोगे तो में कहूंगा कि तुम 
विद्यार्थी वृद्ध वव चले हो । दूसरा आरोप नहीं कहूंगा। सिर्फ बुद्ध कहुंगा। 
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हिंदुस्तान आज डेढ़ सौ वर्षोसे निःशस्त्र हैँ। न शस्त्र-शक्ति है, न 
द्रव्य-शक्ति ही रह गई है । इस तरह यह एक केवल शक्तिहीन राष्ट्र था। इस 
राप्ट्रके सामने यह प्रइन उपस्थित था कि वह कमर सीधी रखनेकी शक्ति 
कैसे हासिल करे। इस विपयमें विचार-मंथन शुरू हुआ। शस्त्र और द्रव्य 
दोनों तरहकी दक्ति गायव हो जानेके वाद भी क्या कमर सीधी रह सकती 
हैं? क्या अपनी पूर्वपरंपरापर कायम रहते हुए यह सिद्ध हो सकता हैं? 
इस तरहके विचारका मंथन शुरू हुआ। त्रालीस करोड़ लोगोंमें सीधे खड़े 
होनेकी शक्ति निर्माण करनी हैँ। 

किसीने समभा पादचात्योंका अनुकरण करना चाहिए, उनकी विद्या 
सीखनी चाहिए। किसीकी रायमें धर्म-सुधारसे ही हमारी उन्नति होगी। 
धर्म-सुधारकी शक्ति उत्पन्न करनेके लिए ब्राह्मणसमाज, प्रार्थनासमाज, 
आयंसमाज, थिजॉसाफी आदि संस्थाएं स्थापित हुई। ये सारे समाज ऊपरसे 
धामिक भले ही प्रतीत होते हों, उनकी जड़में दूसरी ही बात थी। हमारी 
द्रव्यक्षक्ति और शस्त्रशक्ति जाती रही, अब हम वुद्धिशक्तिके बल सीधे 
कंसे खड़े हो सकेंगे ? यह वृत्ति उत्त सबके पीछे थी। 

बुद्धि-शक्तिकी प्राप्तिकें लिए ही शिक्षणफ-विपयक सुधार शुरू हुए। 
वृद्धि-शक्ति ही एकमात्र आशा रह गई थी। इसलिए गांधीके पूर्वकालंमें 
धर्म-सुधारके साथ शिक्षण-सुवार जोड़ दिया गया था। राजा राममोहन 
राय, स्वामी दयानन्द, देवेंद्रनाथ ठाकुर, रानडे, रविवाबू, अरविन्द प्रभृतिने 
बुद्धिके जोरपर आगे आतनेका यत्व किया। जब शस्त्रकी ताकत न" रही, 
द्रव्यकी ताकत न रही तो और क्या करते ? 

शिक्षण-विपयक सुधारमें अंग्रेजी विद्याका अनुसरण शूरू हुआ। तब 
दूसरा एक पक्ष सामने आया। वह कहने लगा, “हें अंग्रेजीकी उपासना नहीं 
चाहिए। प्राचीन विद्याओंको गति देकर नवीन स्वरूप दो।” इस विचारके 
“अनुसार गुरुकुल आदि संस्थाएँ खुलीं। उसमेंसे तीसरा आंदोलन राष्ट्रीय 
शिक्षाका निकला। प्राचीन संस्कृत विद्या और नवीन विद्यासे लाभ उठानेका 
यह प्रयत्न था। ऐसा माना जाने लगा कि पुनरुज्जीवन और सुधारका शिक्षण 
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ही राष्ट्रीय शिक्षण है । लेकिन तीनों प्रकारोंके मूलमें विचार एक ही था। वह 
यह कि वृद्धिके द्वारा शक्ति निर्माण करेंगे। शक्ति निर्माणके तीन द्वार 
हेँ---धन, बल और बुद्धि । लक्ष्मी और दक्तिके दरवाजे प्राय: बन्द हो गये। 
तब अंग्रेजोंसे टक्कर लेनके लिए तीसरा विद्याका ही द्वार वाकी रह गया। 
इस विचारसे यह आंदोलन शुरू हुआ। कई सुधारकोंने उसमें भाग लिया। 

लेकिन बुद्धिमें शक्ति कैसे आवे ? वृद्धिका क्‍या स्वतंत्र पोषण होता है ? 
क्या आचारहीन वृद्धि शक्तिशालिनी हो सकती हैँ? निराचार वृद्धि 
शक्तिशाली नहीं हो सकती। जबतक वुद्धि आचारमें परिणत करनेकी 
प्रक्रिया सिद्ध नहीं होती, तबतक स्वतंच्ररूपसे बुद्धि शक्तिशाली नहीं होती । 
जब यह ध्यानमें आया, तब कांग्रेस स्थापित हुईं। उसके पहले बुद्धिमान लोग 
कहने लगे कि, “आओ, हम गरीबवोंकी शिकायतें दूर करनेके लिए अपनी 
बुद्धि काममें लायें; अर्थात्‌ उसे सक्तिय बनायें। लेकिव शिकायतें पेश करके 
उनका निराकरण कराने का प्रयत्न एक मर्यादा तक ही सफल होता है। पूर्ण 
सफल नहीं होता । अव्यक्त शिकायतें व्यक्त हो जाती हैं ।' लेकिन बुद्धि जबतके 
क्रियात्मक नहीं होती, तवतक सफल नहीं होता। इसलिए कांग्रेस शिकायतें 
तो पेश करती थी; लेकिन उसकी बात हवामें उड़ जाती थी। उसका श्रयत्त 
सफल नहीं होता था। क्‍यों नहीं होता था ? इसलिए कि शिकायतोंके दूर 
होनेकी संभावना नहीं थी। सो कैसे ?--इसलिए कि सारी शिकायतोंका 
मूल कारण, शिकायतोंकी शिकायत, परतंत्रता ही है। 

“यह वात कांग्रेसके ध्यानमें आ गई । सहज ध्यानमें आनेवाली हे । मनुष्य 
और सब डालियां काट सकता है; लेकिन जिस शाखापर वह खड़ा हो उसे 
नहीं काट सकता। अंग्रेज सरकार कई सुधार कर सकती है। लेकिन उसकी 
सत्ता अकेली हमारी गुलामीकी डालपर खड़ी है । उस मुख्य शाखाको वह 
कसे तोड़ेगी ? तुम वृद्धिवाद करके कितना ही समझाओ; जैसे उन्होंने मुझसे 
कहा कृपया हिंदी में वोलिए”, उसी तरह तुम भी कहो, कृपया इतनी शाखा 
तोड़िए', तो वह कैसे सुन सकती है ? वह कृपा उसकी जान ले लेगी। सरकार 
फूटकर टहनियां तोड़ेगी। कहेगी “कहतमें मदद करेंगे, मराठी-हिंदीकों 
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विश्वविद्यालयोंकी परीक्षाओंमें स्थान देंगे; छेकिन मुख्य शाखांको हाथ न 
लगाइए। स्वतंत्रताकी जय' न वोलिए; अंग्रेज सरकारकी जय बोलिए। 

बात छोगोंके ध्यानमें आ गई । जिस शाखापर अंग्रेजोंकी सत्ता खड़ी हैँ, 
उसे काट डालिए कहनेसे सरकार कैसे काटेगी ? यह वात ध्यानमें आनेपर 
सवाल यह हुआ कि अब क्या करें ? तव पता चला कि शवितसे ही राज्य 
मिलते हैं और यूक्तिसे यत्व होता हैं। मतलूव, शक्तित प्राप्त करनी चाहिए। 
गृप्तरूपसे कार्य करना ही युवित है, ऐसा समझा जाने छगा। अब, अधि- 
कारियोंको मारें, पड़यंत्र करके वम वतावे--इस प्रकारके विचार शुरू 
हुए। अफसरोंके खून हुए। यह सब शुद्ध वुद्धिसि हुआ। जिन लछोगोंने बमका 
प्रयोग किया उनका स्मरण में भी पवित्र मानता हूं । 

लेकिन उन्हें क्या अनुभव हुआ ? वम वनानेके लिए पैसोंकी जरूरत है। 
शिवाजी महाराजने भी पड़यंत्र किये। उन्हें भी साथन जुटाने पड़ें। उसके 
लिए सूरत शहर लूटना पड़ा। मराठोंने वंगालमें डाके डाले। अब ये लोग 
भगवदगीताकी दुद्ाई देकर सदभावनासे डाके डालने लगे। लेकिन पहलेसे 
ही जो पेशेवर गरीब लुटेरे थे, वे भी डाके डालने लगे। इनकी अपेक्षा वे 
निपुण थे। उन्हींने ज्यादा डाके डाले। लेकिन इसका लोगोंको कैसे पता चले ? 
लोग कैसे जानें कि कौन-सा डाका किसका है ? बकरा क्या जाने कि छरी 
किसकी है ? उसे क्या पता कि उसकी गरदन काटनेवाली छुरी उसे यनज्ञके 
लिए मारनेवाले ब्राह्मणदेवताकी है, या मांस वेचनेवाले कसाईकी ? लोग 
डाकोंको पहचान ते सके। हमें वचाओ' इतना ही कहने लगें | इसलिए 
सरकारकी अच्छी वन आई। अराजक और डाकूमें फर्क व कर सकनेकी 
वजहसे वर्मोका मार्ग बेकार हुआ।: 

वादमें महात्मा गांधी आए। उन्होंने कहा, “अराजकोंका पंथ तो ठीक 
है; लेकिन पद्धति सही नहीं है। मुख्य शाखा ही तोड़नी चाहिए। इसलिए 
उतका पंथ उचित है। लेकिन वह हिंदुस्तानमें हिसासे हो नहीं सकता।” 
संसारमें कहीं नहीं हो सकता। संगठित हिंसापर रची हुई यह प्रक्रिया जब 
व्यापक परिणाममें जाजमाई जाय, तभी सफछ हो सकती हैं। आजकी 
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सरकारें अत्यन्त संगठित और. व्यापकतम हिंसाकी सरकारें हें। उतना, 
व्यापक हिसक संगठन प्रजा नहीं कर. सकती। इसलिए उसकी हिसा किसी 
कामकी नहीं सावित होती । प्रजाके हिंसक संगठनमेंसें शवित निर्माण नहीं 
होती। बंहुत हो तो राष्ट्र प्रेमकी, प्यास वुझती है। कुछ-त-कुछ करनेकी 
तमन्ना ज्ञांत होती है। व्यक्तिगत संतोप मिलता है। लेकिन संगठनके लिए 
यह पद्धति उपयोगी नहीं है। राष्ट्रीय उत्थानकी दृष्टिसे कार्यक्षम नहीं है। 
इसलिए गांधीने कहा, “आम 'जनताका खुले तौरपर संगठन करनेकी 
मेरी पद्धति ही परिणामकारक ठहरेगी। सरकार स्व-सत्तापर नहीं टिकती । 
लोगोंसे मिली हुई सत्तापर टिकी हुई होती हैं। उसे लोगोंके आधारकी 
जरूरत होती है। सरकार और लोग, इन दोनों हाथोंसे राज्यकी ताली 
बजती है। आप अपना हाथ हटा लीजिए, उसका हाथ अपने-आप ढीला पड़ 
जायगा। लोग अपनी दी हुई सत्ता हटा लें तो सरकार नहीं टिक सकती। 
इस प्रकारके संगठन-द्वारा ही हम प्रतिकारकी शक्ति निर्माण कर 
सकेंगे ।” का 9 
हिंदुस्तान इतना बड़ा चालीस करोड़का राष्ट्र केसे बना? हमारी 
पूर्व॑प्रंपराके गुणकी बदौलत इतना बड़ा राष्ट्र बना। यह हलका-पतंला 
राष्ट्र. नहीं है। हमारे परमपूज्य राष्ट्र-कवि रवींद्रनाथ ठाकुरने भारतको 
'एह भारतेर महामानवेर सागरतीरें कहा है। सारी दुनियासे आ-आकर 
लोग यहां बसे हैँ। सभी तो आक्रमण करके जबरदस्ती आकर चहीं बठे हैं 
हमने उन्हें जान-बूफकर आश्रय दिया। पारसियोंने आक्रमण नहीं किया था। 
हमने समभझ-वृभकर उन्हें जगह दी। हमारे राष्ट्रकी मर्यादाकी एक पुरानी 
परंपरा हँ---हम दूसरोंको अवसर दें सकते हैँ और दूसरोंपर आक्रमण 
नहीं करते । 
इस परंपरामेंसे गांधीको यह विचार मिला। हमारे पास प्रतिकारका 
शस्त्र हे। शस्त्र माने शासन या नियमन करनेवाला। यह अर्थ हाथपर घटित 
होता हूँ । हथियार तो शस्त्र ही नहीं है। वह औजार है, जड़ वस्तु है। वह 
' स्वतंत्र चीज नहीं हैं। उसकी दरकार नहीं। 
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हिंदुस्तानकी महान्‌ आवश्यकता, उसके इतिहासकी एकमात्र मांग, 
पूरी करनेके लिए विचार उत्पन्न हुआ। इसीलिए वह फैछा। संसारमें इत्तरत्र 
अहिसाको स्थान नहीं हूँ । हिंदुस्तानमें तरुण भी इसकी चर्चा करते हूँ कि 
राष्ट्रीय व्यवहारमें हिंसा बड़ी है या अहिसा ? अहिसाके मार्गपर यह वहुत 
बड़ी प्रगति हैँ। हम यह नहीं कहते कि सव-के-सव फौरन अहिसावादी बन 
जाएं। सबको विचार ही करना चाहिए। आज तरुणोंने भी हिंसाका नये 
सिरेसे विचार शुरू किया हुँ, यह सच्ची प्रगति हँ। इससे अधिक तेजीसे 
गांधीका विचार फैलना मृमकिन नहीं था। फैछूना भी नहीं चाहिए। 
धोरे-बीरे, विचार करने के वाद, सोच-सममककर ही उसको स्वीकार होना 
चाहिए। 

यह विचार-धारा हिंदुस्तानकी पूर्वपरंपरामेंसे पैदा हुई हैँ या नहीं ? 
मेरा मतलव हिंदुस्तानकी मुख्य पूर्वपरंपरासे है; फुटकर प्रवाहोंसे नहीं। 
हिंदुस्तानमें परंपराके बहुत-से फुटकर प्रवाह हैं। मराठोंकी, राजपुर्तोंकी, 
सिक्‍्खोंकी, ऐसी कई परंपराएं हैँ | लेकिन असंख्य धर्मों और जातियोंको एकत्र 
रखनेवाली जो परंपरा है, वही मुख्य परंपरा है। उसीम से इस विचारका 
निर्माण हुआ। उस परंपराका अभिमान घारण कीजिए। 

इस प्रकार नाज बादका तत्त्व, अर्थात्‌ उसका गुण, भी इस विचारसे 
भलीमांति मेल खाता है। जैलमें मेंने इस परंपराका विचार किया। महाराष्ट्र 
और हिंदुस्तानका विचार किया। ठेठ वेद-कालसे छेकर आजतक सारे 
भारतके इतिहासमें जिन-जित व्यक्तियोंन क्रांति की, उनका विचार किया। 
शक, हुण, द्राविड़, आंध्र, मुसलमान प्रभृतिमें हुए क्रांतिकारक व्यक्तियोंका 
इतिहास देखा। उसमें महाराष्ट्रकी परंपरा इतनी छोटी ठहरती है, बराह्मणोंकी 
इतनी क्ष्द्र ठहरती है कि उत्तका अछूग विचार करनेकी जरूरत नहीं। 
हिंदुस्तानकी परंपरा एक महान्‌ वटवृक्षकी परंपरा हैँ। उस वटवृक्षका आश्रय 
करनेके बदले उसकी शाखाएं काटकर सिर फोड़ लेना उदात्त अभिमानका 
लक्षण नहीं हैं। हिंदुस्तानकी परंपरा हिंदू, मुसलमान, पारसी, सिक्ख, 
जैन, बंगाल, महाराष्ट्र, गुजरात आदि सबके श्रेष्ठ शास्त्रकारोंकी और 
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असंख्य साधू संतोंकी परंपरा हैं। अगर में इस परंपराको छोड़ गा तो अपने 
'राष्ट्रका तेजोबध करूंगा; राष्ट्रकों खस्सी करूंगा, इसके विषयमें मुझे 
'संदेह नहीं रहा। 
इस अर्थमें नाजीवादका पूर्व॑संस्क्ृतिके अभिमानका गुण भिन्न स्वरूपमें 
'गांधीवादमें है । लेकित उसका स्वरूप इतना भिन्न है कि उसमें नाजीवादके 
चंशाभिमानका दोष नहीं है। हमारी पूर्वपरंपरा व्यापक है। इसलिए उसका 
'अभिमान' भी करीव-करीब विश्वव्यापी है। उस पूर्वपरंपराका सातत्य 
बनाये रखनेका, उससे अनुसंधान रखनेका, गुण गांधीवादमें है। वह 
“नाजीवाद के पूर्वपरंपराके अभिमानके सदृश है। उतना ही आकर्षक भी है। 
लेकिन नाजीवाद'के वंशाभिमानकी संकुचितता उसमें नहीं है। इसलिए उसे 
अभिमान भी नहीं कह सकते | प्राचीन कालके सांस्क्ृतिक प्रयत्नोंसे अनुसंधान 
रखना ही उसका मुख्य लक्षण है। 
कुछ साम्यवादियोंकी यह भाषा कि गरीबोंका उद्धार करता चाहिए, 
गलत है। गरीबोंका उद्धार करनेवाला, उन्हें उवारनेवाला, में अलग हूं, यह 
"भावना उसमें छिपी हुई है । अगर में उन्हें न वचाऊं, तो उत्तका उत्थान नहीं 
हो सकता', यह मिथ्या अभिमान उसमें है। गरीबोंका उद्धार उन्हींके हाथोंमें 
है। गांधीने आम जनताको ऐसी शक्ति प्रदान की है। साम्यवादने रूसमें जो 
“किया, वह यहां नहीं हो सकता। रूस सरीखी सूविधा यहां असंभव हैं। और 
न आवश्यक ही है। कारण उससे गरीबोंको शक्ति नहीं मिलेगी। गरीबोंका 
उद्धार गरीबोंके ही-द्वारा होना चाहिए। यह साम्यवादका सार है। उसे हम 
अपना लेते हैं। वादाम और दूधका भी शरीरके लिए उपयोगी अंश ही हम 
स्वीकार करते हैं। साम्यवादके बारेमें भी सारासार विचार करता चाहिए। 
गरीबोंका उद्धार गरीबॉंको ही करना चाहिए उसका यह सारभूत अंश हमें 
स्वीकार कर लेना चाहिए और निःसार अंश त्याग देना चाहिए। 
साम्यवादकी प्रक्रियामें हिंसाके द्वारा क्रांतिका प्रतिपादन है । यह उसका 
“निःसार अंश है। हिंसाकी शक्ति जनताकी शक्ति नहीं हो सकती। विद्धत्ता 
जी आम जनताकी शक्ति नहीं है। वुद्धितो मुट्ठीभर ब्राह्मणोंकी शक्ति मानी 


( 


तीन मुख्य वादों की समीक्षा - १२३ 


2० 


जाती थी। वह उन्हींके ताले-कुंजियोंमें वंद रहती थी। तलवार भी आाम 
जनताकी शवित नहीं है। बूढ़े, स्त्रियां, बच्चे, अशक्त, इनकी वह झाविति नहीं 
है। बह तो वत्तीस इंच या चौंतीस इंच छातीवाले तगड़े प्राणियोंकी शक्ति है । 
इतने चौड़े सीनेवाले ऊंचे-पूरे प्राणी हमेशा सज्जन ही नहीं होते। उनकी 
शक्ति स्थायी नहीं होती । हिसाकी शक्तिसे जो अजेन करोगे, उसे संभालनेके 
लिए निरंतर हिंसा ही करनी पड़गी । गरीबोंकी, आम जनताकी, वह शक्ति 
नहीं हो सकती। 

जर्मनी-द्वारा रूसके आक्रमणका नैतिक समर्थन नहीं हो सकता । लेकिन 
सात्ततिक समर्थन हो सकता हैं। रूसका फौजी खर्च सालाना सोलह सौ 
करोड़का है। मामूली, शांतिके समय इतनी प्रचंड सैनिक शक्ति बढ़ती हुई 
देख उसे अनिरुद्ध बढ़ने देनेके लिए जर्मनी गधा नहीं है। रूस इतनी फौज 
फिसलिए बढ़ा रहा था? क्या सिपाहियोंकों गौरीमेयाकी तरह सजाकर 
उनकी आरती उतारनेके लिए ? साम्यवादको संसारमें हिसासे रूढ़ करनेकी 
रूसने ठान ली है। इसलिए वह इतना फौजी खर्च करता है। 
साम्यवादी विचारोंकी परंपरा पतपने देता जर्मनोंकि लिए इंप्ट 
नहीं हैं। इसलिए रूसकी ताकत तोड़ देना जर्मनीकी दृष्टिसे वुद्धियुक्त 
ठहरता है। 

रूसकी शक्तिसे लाभ उठाना इंग्लेंडकी दृष्टिसे बृद्धिमानीका लक्षण है। 
इंग्लैंड कहता है, 'रूसकी फौजी शक्तिके प्रयोग द्वारा आज जम॑नीका सामना 
कर लें। साम्यवादसे बादमें निपट लेंगे।” रूस अमेरिका कहता है, भाई, 
हमने धर्मकी बिलकुल ही मिट्टी पछीत नहीं की हैं। तुम हमारी मदद कर 
सकते हो। 

अर्थात्‌ रूसको पाखंडियोंकी ख्‌ शामद करनी पड़ती है । यह क्या हो रहा 
हैं ? यह उस राष्ट्रकी परावलंवी दश्शा है । क्या इससे साम्यवाद टिकेगा ? क्‍या 
वह सैनिक सत्तावादसे बच सकेगा ? अगर असाम्यवादी और वैपम्यवादी 
राष्ट्रोंकी मददसे विजय भी होजाय, तो भी साम्यवाद नहीं रह सकता। 
'पराजय हो तो विलकुल ही नहीं रह सकता। जो रूसमें संभव नहीं हँ---संसार 
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में कहीं संभव नहीं है--वह हिंदुस्तानमें कैसे हो जायगा ? हिसा जनताकी 
शक्ति ही नहीं है। हम जनतामें तेज निर्माण करें। 

हमने साम्यवादका सार--गरीबोंकी उन्नति करनेके लिए, उन्हें अपना 
उद्धार अपने तईं करनेको समर्थ वनाज़ेकी आस्था--ग्रहण किया। नि:सार 
वस्तु त्याग दी। नाजीवादका संदेश--पूर्वपरंपरासे अनुसंघानका गुण भी 
ग्रहण किया। लेकिन हमारे अभिमानको अभिमान' शब्द ही लागू नहीं है। 
इतना वह व्यापक है । जो राष्ट्र एकरंगी हैं, उनका देशाभिमान संकुचित होता 
है। हिंदुस्तानकी परंपरा मिश्र और व्यापक है। व्यापक भारतकी, इस 
महामानव-समुद्रकी, मिश्र परंपराका अभिमान संकुचित हो ही नहीं सकता। 
वह निष्कलंक है । इस प्रकार व्यापक भारतृका अभिमान और गरीब छोगोंकी 
शक्ति प्रकट करना--ये दो गृण दो वादोंसे लेनेवाला यह तीसरा वाद मेंने 
यथासंभव तटस्थतासे तुम्हें वतलाया। 

यथा संभव कहने का कारण एक अर्थमें में भी पक्षपाती हूं । में उसः 
वादको मानता हूं । वह मेरे जीवनमें दाखिल हो गया हूँ । फिर भी, में उसे 
जितनी तटस्थतासे रख सका, उतनी तटस्थतासे मेने आपके सामने रक्‍्खा है । 
मेरा पहला सूत्र याद रहे। में कहता हूं इसलिए या गांधी कहते हैं इसलिए उसे: 
न स्वीकारिये । व्यापक वुद्धि और तटस्थ वृत्तिसे विचार कीजिए । 

यह वतछा चुका हूं कि हिसा जनताकी शक्ति नहीं हैं । अब यह दिखाना 
वाकी हैँ कि अहिंसा जनताकी शक्ति कैसे हो सकती है ? याने अहिसाको 
सामाजिक रूप कैसे दिया जा सकता है ? एक-एक व्यक्तिकी विजयके 
उदाहरण हमारे यहां और संसारमें पाये जाते हैं ! एकनाथ महाराज, ईसा, 
सूकरात ने दृढ़ताकी सामर्थ्य प्रकट की हे । 

प्रयोगकी प्रक्रिया ऐसी ही होती है । विज्ञानके क्षेत्रमें भी एक-एक 
व्यक्त प्रयोगशालामें प्रयोग करता है । उसके सिद्ध होनेपर उस सिद्धांतका 
व्यापक प्रयोग अथवा सामाजिक विनियोग होता है । भाषकी शक्ति का 
आविष्कार व्यक्तिगत प्रयोगसे हुआ है । चायकी केटलीकी भाषपरसे आवि- 
प्कार हुआ । तदुपरांत समाजमें उसका विनियोग हुआ । यदि वह शोध 
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व्यक्तितक ही सीमित रह जाती, तो वेकार सावित होती अहिंसामें व्यक्ति- 
शत प्रयोग भी अकारथ नहीं जाता। अहिंसाकी शक्ति व्यक्तिगत होनेपर 
भी कार्य करती है; उसे सामाजिक रूप दिया जाय तो बहुत बड़ा कार्य 
करती है । 

एक शंका की जाती है : क्या सारा समाज एकनाथ, बुद्ध या खीस्त 
बन सकता है ? यदि वन सकता, तो तुम्हारे सामने योजनाएं ही पेश न करनी 
पड़ती । हम-तुम सामान्यजन उनके प्रयोगसे छाभ उठा सकते हैँ । उसके 
लिए उनके वरावर शक्तिकी जरूरत नहीं है। गुरुत्वाकर्पणके शोधके लिए 
च्यूटनमें विशेष वुद्धि होनी चाहिए | लेकिन उस शक्तिसे काम लेनेके लिए 
मिस्त्रीमें उतनी वृद्धिकी जरूरत नहीं हैँ । हिटलर भी अपने क्षेत्रमें अद्वितीय 
हैं। वह नये-तये शस्त्रोंका शोध करता है । लेकिन उसे जिस वुद्धिकी जरूरत 
होती है, वह उन अस्त्र-शस्त्रोंको वरतनेवाले सिपाहीको नहीं होती । 

प्रथम शोध करनेवालोंको अद्भुत और अलौकिक होना ही चाहिए । 
लेकिन सामाजिक प्रयोगोंके लिए हरएकमें अलौकिक शक्तिकी जरूरत नहीं 
हैं । गांधीको अलौकिक, अद्वितीय शक्तिकी आवश्यकता हैं । अन्यथा वे 
आविष्कार नहीं कर सकते | लेकिन उस शक्तिके सामाजिक प्रयोगके लिए 
अलौकिक सामथ्येकी आवश्यकता नहीं है 

गुण्य-गुणकका उदाहरण लीजिए । तकलछी विलकुल छोटी-सी है । 
'उसपर चालीस ही तार कत सकते हैँ । लेकिन अगर उसे चालीस' करोड़ 
हाथ चलाने छगें, तो चालीस करोड़ गुने चालीस तार होंगे । अहिंसा भी 
ऐसी है । तकछीकी तरह वह सीधी-सादी, सूृविधाजनक और छोटीसी है । 
उसे बूढ़े, बच्चे, स्त्रियां सब चला सकते हें । मिलके लिए हॉर्सपावरकी 
जरूरत होती है । तकलीके लिए नहीं । एक ईसाको जितनी शक्तिकी जरू- 
रत होती है, उतनी सामाजिक प्रयोगके लिए नहीं होती | ऋ्राइस्ट अहिसाके 
प्रयोगकी मिल और हम चालीस करोड़ छोग अहिसाके प्रयोग की तकलियां 
हैं। हम एक-एक तोला अहिसक शक्ति प्राप्त करें, तो भी वह समाजके लिए 
हजरत ईसाकी अहिंसा की अपेक्षा अधिक उपयोगी ठहरेगी। खेतमें एक ही 
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जगह मनों खाद डालनेसे काम नहीं चलता । अगर एक-एक इंच ही खाद सारे 

खेतमें विखेर दिया जाय और वह जमीनमें गले, तो ज्यादा उपयोगी सावित 

होता है। हम भी अगर थोड़ी-थोड़ी अहिंसक शक्ति कमाएं, तो हिमालयसे 
भी वुलंद कार्य होगा, जो ईसाकी मनों अहिसाकी अपेक्षा अधिक 

प्रभावोत्पादक होंगा।* 

सर्वोदिय : फरवरी, १९४२ 


+ १३ : 
मी | 
| गा-सवाका रहस्य 

आज आपके सामने में जो थोड़ा-सा जिक्र करना चाहता हूं, उसकी 
प्रस्तावनामें कुछ कहनेकी जरूरत मानता हूं। कल हमछोगोंकी जो सभा हुई 
थी, उसमें मेने कहा था कि आप लोग मुझे अध्यक्ष वना रहे हैं, लेकिन में 
कुछ जंगली जानवर हूं । इसीलिए अगर आपको कुछ असभ्यता मेरे वर्तावमें:' 
दिखाई पड़े, तो उसे वरदाइत करना होगा, वैसे भी मेरा जन्म जंगलमें हुआ, 
और जिसे आधुनिक शिक्षण कहते हैं, वह मुझे मिला न मिलां, इतनेमें मुर्के : 
उपनिषद्‌ पढ़नेकी इच्छा हुई। आपमेंसे कुछ लोग जानते ही होंगे कि उपनिषद्‌ 
एक जंगली साहित्य है। उसको संस्क्ृत भाषामें 'आरण्यक' कहते हैं। उसका 
हिंदीमें सीवा तर्जुमा जंगली साहित्य' ही होगा। उसमें ईइवरके स्वरूपका 
वर्णन करते हुए दो लक्षण वतलाये हँं----अवाकी अनादरः। यानी वह न 
बोलता है और न किसी चीजकी परवाह करता है। मेरे स्वभावमें भी यह 
बात आ गई। और ऐसी छोटी-मोटी कई बातें हो सकती हेँ, जिनकी कि में 
परवाह करता हूं या नहीं करता, उसका भी पता मुझे नहीं रहेगा। कृपया 
उनको आप सह हछंगे। 


१. वर्घाके जीवन समीक्षक मंडल में (२२९ दिसंवर १९४१ को) 
दिया गया भाषण। 
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दूसरी वात, जो उसीका हिस्सा हैँ, मुझे यह कहनी थी कि मेरी मात्‌-भाषा 
मराठी हैँ, और मराठी भापामें यद्यपि अद्भुत सामर्थ्ये भरी हुई है, तो भी एक 
चीजकी कमी है । वह यह कि जिसको दरवारीपन या सभ्यता कहते हे---जो 
उर्दू, हिंदी, हिंदुस्तानी भापामें है--वह मराठीमें मौजूद नहीं है। हम हजार 
कोशिश करें तो भी आप आइएगा, वैठिएगा' का तर्जुमा मराठीमें ठीक-ठीक 
कर नहीं सकते। इसलिए इस दुृष्टिसे जो कुछ कमियां मुभमें रह गई हों, 
उन्हें आपको वर्दावत करना होगा। 

इसके वाद प्रस्तावनामें एक वात और मुझे कहनी होगी। मुझे सूचित 
किया गया था कि में अपना व्याख्यान लिखकर दे दूं। शायद यह एक' 
सभ्यताका ही रिवाज हुँ । छेकिन वह में नहीं कर सका। क्योंकि अक्सर 
लोगोंको देखे विना मुझे कुछ सूकृता ही नहीं, यह तो हमेशाकी बात हुई।॥ 
लेकिन इस वक्‍त एक खास वजह यह भी थी कि यहां पर वापुका व्याख्यान 
होनेवाला था। मैंने सोचा कि उनका व्याख्यान में सुन गा और उसके प्रकाशमें 
वोलूंगा, यानी उन बातोंको दुहराऊंगा जिनका उन्होंने विस्तार किया होगा; 
और उन्होंने जो बातें नहीं कही होंगी, उन्हें में कहूंगा। यह सोचकर मेंने 
अपना भाषण लिखकर नहीं भेजा और अव वह व्याख्यान जवानी ही हो रहा 
है। अगर इस चीजके लिए क्षमा मांगनेकी जरूरत मानी जाती हो, तो वह 
में मांग लेता हूं। 

पहले तो में नामसे ही शुरू करूंगा) क्योंकि नामकी महिमा सभी जानते 

हैं। हमारे संघका नाम गो-सेवा संघ' है । उसको सुनते ही सहज सवाल होता 
हैं, कि “क्या आपने कभी गो-रक्षा' छब्द सुना है ? उसे जानते हुए भी 
गो-सेवा' शब्द आपने रखा है, या यों ही वे-सोचे-समझके या अनजानमें 
गो-सेवा नाम रख दिया हैं ? इसका जवाब देना जरूरी है। 

संस्कृतमें गो-सेवा' दाव्द हमको शायद ही मिलेगा। वहां गो-रक्षा' 
शब्दका प्रयोग हैं। इसलिए हम सव लोग वह शब्द जानते हैं। लेकिन जानकर 
भी हेतुपूर्वक, उसको छोड़ा हैं और गो-सेवा' शब्द अधिक नम्न समभकर 
चुन लिया है। यानी हम अपनेमें गो-रक्षा की सामर्थ्य नहीं पात्ते, इसलिए 
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गो-सेवासे संतोष मान लिया हे। अर्थात्‌ दयाभावसे, हमसे जितनी हो सकेगी, 
उतनी हम गायकी सेवा करेंगे और भगवानकी कृपासे जब हममें ताकत आ 
जायेगी, तब फिर हम गो-रक्षा करेंगे। ह 
लेकिन, जब हम गो-सेवा संघ' कहते हैं, तो यह पूछा जायेगा कि “आप 
लोग गायकी क्या सेवा करना चाहते हैं? अगर आप गायका दूध और घी 
बढ़ाना चाहते हैं, और अच्छे बैल पैदा करना चाहते हैं, तो उसमें कौन-सी 
गो-सेवा' हैं ? उसमें तो आप छोग अपनी खुदकी ही सेवा करना चाहते हैं। 
अंग्रेज लोगोंने पब्लिक स्विस' शब्द निकालाहँ वैसी ही आपकी यह गो-सेवा 
:हुई'--ऐसा आशक्षेप हो सकता है । उसके जवाबमें कुछ कहना ठीक होगा। . 
हम लोग अपनी मर्यादा समभते नहीं। इसीलिए यह सवार उठ सकता 
ःहै। सेवा' और उपयोग के वीच कोई आवश्यक विरोध नहीं है, यह समभनेकी 
जरूरत है। हम जिस प्राणीका उपयोग नहीं करते, उसकी सेवा करनेकी 
ताकत हममें नहीं होती, यह हमारी मर्यादा है। उसमें स्वार्थका कोई मुद्रा 
'नहीं है। एक-दूसरेकी सेवा करनेका यही एक रास्ता हमारे लिए ईइवरने 
खुला रक्खा है। नहीं तो, जैसा कि बापुने बताया, पिजरापोलोंमें जो होता है, 
वही सारे समाजमें होता रहेगा। आज भी हम यही हाल देखते हें। पक्षीको 
“खिलाते हैं और आदमीको भूखा रखते हें। इस तरह दया या सेवा तो नहीं 
होगी, बल्कि निर्देयता या असेवा होगी। 
ईश्वरके अनंत गृण हूँ, उनमेंसे हमें अनेक गुणोंका अनुकरण करना है । 
“लेकिन ईइ्वरका जो विशेष गुण हैं, उसका अगर हम अनुकरण करेंगे, तो वह 
अहंकार होगा। ईइवरके और सब गुणोंका अनूकरण शक्य है, परंतु उसके 
विशेष सुणका, यानी उसके ऐड्वर्यका, अनुकरण शकय नहीं। वह सृष्टिका 
पालन करता है और संहार भी करता है। इसमें हम उसका अनुकरण नहीं 
कर सकते। बहुत तो चीटियोंके लिए शक्कर डाल देंगे। चींटियां वहां 
इकट्ठी हो जायगी, और अगर संयोगसे वहां पर एकाध बेल आ जाये, तो 
उसके पैरके नीचे वे खतम हो जायेंगी। जब ऐसी वात होगी, तो उसकी 
“जिम्मेदारी में कैसे उठाऊंगा ? में तो कह दूंगा कि यह तो ईड्वरकी करतुत है ! 
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यहां मु्के एक घटना याद आती हैँ। एक थी वृढ़िया। उसके एक बेटा 
था। वेटा उसकी मानता नहीं था । इसलिए वह चहुत दु:खी रहती थी। जब 
उसके पास में पहुंचा, तो वह कहने छगी, “मेने इसको पाला-पोसा; लेकिन 
यह मेरी सुनता ही नहीं।' 

मेंने उससे पूछा, 'तिरे क्या यह अकेला ही लड़का है ? 

उसने कहा, हां, तीन-चार और थे, वे सव मर गये ।” 

तब मेने अपने जंयलछी ढंयसे सीधा सवाल पूछा, “मांजी, तुमने अपने 
तीन-चार लड़कोंकों क्यों मार डाछा ? 

आप समझ सकते हें कि मेरे इस जंगली सवालसे उसके दिलपर कितनी 
चोट लगी होगी ! थोड़ी देरके लिए वह सहम गई और वादमें कहने रूगी, 
“में क्या करूं ? भगवानने चाहा सो हुआ ।” तब में उससे पूछता हूँ, “अगर 
तुम्हारे तीन छड़कोंको भगवान्‌ने मार डाला हैँ, तो तुम्हारा यह जो चौशा 
बेटा है, उत्तको पाछा-पीसा किसने ? पाछा-पोसा तो तुमने और मार डाछा 
भगवानूनें, यह कैसे हो सकता है ? था तो दोनों जिम्मेदारियां उठाओो या 
दोनोंकों छोड़ दो। 

जिस प्राणीका हमें उपयोग नहीं है उसकी सेवा हमसे नहीं हो सकती! 
गो-सेवाका रास्ता सीधा है। गायका हमें ज्यादा-से-ज्यादा उपयोग तो है ही । 
वह करनेकी कोशिश करेंगे और उसके साथ-साथ उसकी सेवा, अधिक-से- 
अधिक जितनी हो सकती हैं, करेंगे; जैसे कि हम अपने वच्चोंकी सेवा करते 
हैं। यही उसका सीधा अर्थ होता है। 

गो-सेवाका प्रथम पाठ हमें वेदिक ऋषि-मुनियोंने सिखाया और 
समभाया है। कुछ छोगोंका कहना है कि गो-सेवाका पाठ पढ़ाकर ऋषियोंने 
हमसे अनुचित पूजाके भाव पैदा किए हैं। ऐसी पशु-पुजा वैज्ञानिक नहीं है । 
वस्तु-स्थिति ऐसी नहीं है। जिस तरह हम उपयोगकी दृष्टिसे विचार करते 
हैं, उसी तरह सीबे उपयोगकी दृष्ठिसि ऋषि-मूनियोंने भी विचार किया। 
उसी द्‌ण्टिसे उन्होंने वतलाया हैँ कि हिंदुस्तानके लिए गो-सेवा मुफीद हूँ। 
इसलिए बही धर्म हो सकता है। तब हमारा यह कर्तव्य हो जाता है कि हम 
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गायका जितना. हो सकता हो उतना. उपयोग करें। वेदका वचन हैं--- 
सहलधारा पयसा मही गौः। ु 

ऐसी गांय जिससे कि हजार धाराएं रोज पैदा होती हों। आप समझ 
सकते हूँ कि द्धकी एक धारा कितनी होती हैं । हिसाव करनेपर मालूम होगा 
कि वैदिक गायका दूध चालीस-पचास रतल होता था। इसपरसे आप समझ 
लेंगे कि उनकी मंशा क्या थी और गायोंसे वे क्‍या अपेक्षा रखते थे । आजकल 
गायका दूध नहीं मिलता, ऐसी शिकायतें आती हैं । वेदिक ऋषियोंने गो- 
सेवा की दिशा भी बतलाई है। कस जे 

अकसर सुना जाता है कि दूध तो गायोंसे ज्यों-त्यों मिले सकता हें, परंतु 
घीके लिए तो भेंसकी ही शरण लेनी पंड़ेगी। छेकिन हमारे प्राचीन वेदिक 
ऋषि यह नहीं मानते। वे कहते हँ--- 


यूय॑ गावो मेदयथाः कुशं चित । 


' “हे गांयो, जिसका शरीर (स्नेहके अभावसे) सूख गया हो, उसे तुम 
अपने मेदसे भर देती हो।” यहां 'मेदयथा” यानी मेदती हो” का इस्तेमाल 
किया गया है। मेद कहते हें चरवीको, स्नेहको, जिसे हम 'फंट' कहते हैं। 
'इसका मतलब यह है कि दुबले-पतलेको मोटा-ताजा बनाने छायक चरवी 
गायके दूधमें पर्याप्त मात्रामें होवी चाहिए और अगर आज गायके दृधमें 
घीकी मात्रा केम मालूम होती है, तो उसे बढ़ाना हमारा काम है। वह कसर 
गायमें नहीं, वल्कि हमारी कोशिशर्में हैं। 

.. उसीकी पुष्टिमें उन्होंने गायका वर्णेन यों किये है-- 
अश्लीरं चित्‌ कृणथा सुप्रतीकम्‌ । 
जो शरीर अ-श्रीर है, उसे गाय श्रीर बनाती है । श्रीरं का अरे शोभन 
हैँ. और अश्रीर”का अर्थ शोभाहीन । अश्रीर' से ही 'अश्छीछ' शब्द वना हे । 
इसपरसे र्से आप समझ छेंगे कि हमको गो-सेवाका पहला पाठ वैदिक ऋषियोंने 
'पढ़ाया है, उसके विकासकी दिलज्ला भी बतला दी है और वह दिशा अनुचित 
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पुजाभावकी नहीं, वल्कि शुद्ध वैज्ञानिकताकी है। यानी परंम उपयोगिता 
की हैं । 

सेवासे मतलव उपयोगहीन सेवा नहीं है । उपयोगके साथ-साथ उपयोगी 
जानवरकी यथासंभव अधिक-से-अधिक सेवा करना ही उसका भर्थ है । उसका 
भाव यह है कि उपयोगी जानवरको हमें अधिकाधिक उपयोगी बनाना है.और 
इसी तरह हम उसकी अविक-से-अधिक सेवा कर सकते हैं, जेसाकि हम अपने 
वारू-बच्चोंके विपयमें करते हें। इस तरह हमारे लिए सेवाका उपयोगके 
साथ नित्य संवंध है । अब में जरा और आगे बढ़गा। जैसे हम उपयोगहीन 
सेवा नहीं कर सकते, बसे ही सेवा-हीन उपयोग भी हमें नहीं करना चाहिए । 
गो-सेवा-संघके नाममें सेवा' शब्दका यही अर्थ है। यानी हम बगैर सेवाके 
लाभ नहीं उठायेंगे । यह आज भी होता है । हम ढोरोंकी सेवा कुछ-न-कुछ 
तो करते ही हैं। छेकिन शास्त्रीय दुष्टिसे जितनी करनी चाहिए उतनी नहीं 
करते। क्योंकि शास्त्रीय दृष्टि हमारे पास नहीं है, विशेषज्ञोंसे इस काममें 
हम सहायता जरूर लेगे। लेकिन हमें सव काम उनपर नहीं छोड़ना चाहिए 
हमें गायकी प्रत्यक्ष सेवा करनी चाहिए। जब ऐसा होगा, तब उसमें से 
गो-सेवाका थोड़ा-बहुत शास्त्र हमारे हाथ आ जायेगा। 

पवनारमें हमारे आश्रमके एक भाई, नामदेवने दो-चार गायें, पाली हैं । 
बाजारके लिए उसे एक दिन सेलू जाना पड़ा । शामको नामदेव वापस छौटा 
और गाय दुहनेके लिए वेठा, तो गायने दूध नहीं दिया। उसने काफी कोशिश 
की । तब उसने पूछा, “आज गायको क्या हो गया है ? ” जवाब मिला, “कुछ 
तो नहीं । पता नहीं दूध क्यों नहीं देती ? चछड़ा भी तो वंचा हुआ था । इसलिए 
वह भी दूध नहीं पी सका होगा ' निदान नामदेवने पूछा, “किसीने उसे 
मारा-पीटा तो नहीं 7” एक भाईने कहा, हां मारा तो था।” नामदेवने 
कहा, “वस तो वह इसीलिए दूथ नहीं देती ।” फिर नामदेव गायके पास पहुंचा, 
उसने उसके शरीरपर हाथ फेरा, उसे पुचकारा। तब गाय कुछ देरके बाद 
दूध देने के लिए तैयार हो गई। यह किस्सा इसलिए कहा कि हमें समझना 
चाहिए कि जब हम नामदेवकी तरह सेवा करेंगे, तो उसीमेंसे 
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गो-सेवाका रहस्य धीरे-धीरे स्पष्ट हो जायेगा और ग्रो-सेवाका शास्त्र 
बनेगा । 
कालिदासने, जो कि हिंदू संस्क्ृतिका अप्रतिम प्रतिनिधि हे, हमारे सामने 
उस सेवाका कितना सुन्दर आदर्श पेश किया है ! महाराज दिलीप ऋषिके 
आश्रममें रहनेको आता है। ऋषि उसे गायकी सेवाका काम देते हें, क्यींकि 
आश्रममें कोई विना सेवाके रह ही नहीं सकता। आश्रम तो सेवाकी ही भूमि 
हैं। हां, तो वह गो-सेवाका काम कितनी रूगनसे करता है ? उसकी कसी 
सेवा-टहलू करता है ? उसके पीछे-पीछे कैसे रहता है ?--इसका चित्र 
रघुवंशमें एक इलोकमें यों खींचा है--- 
स्थितः स्थितामुच्चलितः प्रयातां, 
नि्ेदुषीमासनवबंधधीरः । 
जलाभिलाषी. जलसाददानां, 
छायेव ता भूपतिरन्वगच्छत्‌ ॥ 
शरीरका छायाकी नाईं राजा गायका अनूचर बन गया था। जब वह 
गाय खड़ी होती थी, तब वह भी खड़ा हो जाता था। जब वह चलती तो वह 
भी चलता, वह बैठ जाती, तब वह बैठता, वह पानी पीती, तभी वहभी पानी 
पीता; गायको खिलाये-पिलाये विना खुद नहीं खाता-पीता था । 
गाय एक उदार प्राणी है। वह हमारी सेवा और प्रेमको पहचानती है 
और अधिक-से-अधिक लाभ देनेके लिए तैयार रहती है। सेवा” शब्दका 
दोहन करके मेने यह दूध आपके सामने रख दिया है; एक तो हम विना 
उपयोगके किसी की सेवा नहीं कर सकते ; और दूसरे सेवा किए बिना यदि 
हुम उपयोग करेंगे तो वह भी गुनाह होगा। हमें यह हरगिज नहीं करना हूँ । 
ये दो बातें मेने आपके सामने रक्‍्खीं। 
अब हम संघ शब्दका मनन करेंगे। 
क्या संघ' शब्दमें कोई विशेष दृष्टि नजर आती है ? चरखेके लिए संघ 
हरिजनोंके लिए संघ--इस तरह हमने कई संघ वनाये हें। इसी तरह 
शो-सेवाके लिए भी यह संघ वना है। इसके साथ-साथ और भी एक अर्थ 
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इसमें लक्ष्य है। हिंदुस्तानकी भूमिकी और गायोंकी जो हालत है, उसे देखिए । 
संभवतः विना साभेके यह काम आगे नहीं वढ़ सकेगा | शायद जगह-जगह इसे 
संघका स्वरूप देकर ही यह काम करना होगा। गो-सेवा-संघ' शब्दसे इस 
तरहका भाव दोहत करके अगर हम निकालेंगे, तो उसमें एक गुण और मिल 
जायेगा। गो-सेवा कार्यमें साझेदारी या सांधिक प्रयत्तकी जितनी जरूरत 
है, उतनी और किसी कार्यमें शायद ही हो। हिदुस्तानकी आजकी हालतमें ' 
हरएक किसान अपने-अपने घरमें गाय पाछे, ज्ञास्त्रीय दृष्टिसे उसकी 
हिफाजत करे, यह वात स्‌शिकल मालम होती है। इसीलिए गाँवोंमें सांधिक 
रचना करनी पड़ेगी। यह एक विशेष अर्थ गो-सेवा-संघ” झव्दसे ' निकल 
सकता है। . 

अब में और भी आगे बढ़ता हूं। गो-सेवा-संघ के कार्यका आरस्म 
प्रतिज्ञासे होता है। अभिप्राय यह है कि अगर हम गायके ही दूध-बीका सेवन 
करेंगे, तो उसकी सेवा करनेकी इच्छा पैदा होगी। इसलिए आरंभमें गायके 
ही दूध-घीके सेवनकी प्रतिज्ञा रक्‍्खी गई है । कई लोग पूछते हें, “प्रतिन्ञाकी 
क्या जरूरत है ? विता प्रतिन्नाके काम नहीं हो सकेगा ? ” उत्तरमें में अपना 
अनुभव बता दूँ। मेंने देख| है कि जिस प्रयत्नका आरंभ संकल्पसे होता है 
वह जैसे फलता है, वैसे केवल मंशाका प्रयत्न नहीं फलता । कोई महान्‌ कार्य 
संकल्प बिना नहीं होता। अगर संकल्पसे आरंभ करते हें, तो आधेसे अधिक 
कार्य वहीं हो जाता हैं। प्रतिज्ञा सिर्फ यही नहीं है कि घी-दूध खायेंगे या नहीं 
खायेंगे। गायके दूध-घीकी पैदाइश बढ़ानेकी कोशिश करेंगे, यही प्रतिज्ञाका 
मतलब है । | 

प्रतिज्ञा लेने में अक्सर यह आपत्ति उठाई जाती है कि हम दूसरोंके घर 
ऐसे नियम लेकर जायेंगे तो उनको तकलीफ होगी। इसीलिए इसका जवाब 
वापूने अपनी अहिसाकी भाषामें दिया है। में अपनी 'अनादर' की भाषामें 
बताना चाहता हूं। इतना तकल्लुफ हमें क्यों रखना चाहिए। सूर्यकों हम 
उसकी किरणोंसे जानते हैँ। वह जहां जाता है, अपनी किरणें साथ ले जाता 
है, चाहे वे किसीको ताप दें, या आहलाद दें; वह इस वातकी परवाह नहीं 


श्ह्ेड : विनोवा के विचार 


कर सकता। सूर्य अगर अपनी किरणोंको छोड़ता है, तो उसका सूयंत्व ही 
जाता रहता हैँ। वेसे ही हमें भी अपनी किरणोंको, यानी अपने उसूलोंको, 
अपने साथ ले जाना चाहिए। अगर में किसीके घरमें अपने सिद्धांतों और 
विचारोंको छोड़कर प्रवेश करूं तो में अपने मेरेपनको ही छोड़ देता हूं,---में 
में ही नहीं रह जाता। अगर हम स्वत्व” छोड़कर किसीके घर जायेंगे, तो 
उसको आनंद होगा ऐसी वात नहीं है। इसलिए प्रतिज्ञा जरूर लेनी चाहिए 
और लोगोंकी कल्पित तकलीफोंके विषयमें निर्भय रहना चाहिए। - 

अब एक वात और । गाय और भैसके विषयमें बहुत कुछ कहा गया है। 
दोनों मनुष्यको दूध देने वाले जानवर हैं। दोनोंमें कोई मौलिक विरोध तो 
नहीं होना चाहिए। फिर भी, हम गायका ही दूध वरतनेकी प्रतिज्ञा लेते हें, तो 
उसका तत्त्व हम लोगोंको जान लेना चाहिए। हिंदुस्तानका क्ृृपि-देवता बैल 
है। और यह तो सव जानते ही हैं कि हिंदुस्तान कृषिप्रधान देश है। बैल तो 
हमें गायके द्वारा ही मिलता है। यही गायकी विशेषता है। उसके साथ-साथ 
गायकी अन्य उपयोगिता हम जितनी वढ़ा सकते हैं, जरूर बढ़ायेंगे। लेकिन 
उसका मुख्य उपयोग तो वैलकी जननीके नाते ही हैँ। विना वैलके हमारी 
खेती नहीं होती | इसलिए हमें गायकी तरफ विशेष ध्यान देना चाहिए और 
उसकी सार-संभाल करनी चाहिए। ऐसा अगर हम नहीं करते, तो हिंदुस्तान 
की खेतीका भारी नुकसान करते हैं । जब हम इस दृष्टिसे सोचते हूँ, तो भेंसका 
मामला सुलूभ जाता है । और यह सहज ही समभमें आ जाता है कि गायको 
ही प्रोत्साहन देना हमारा प्रथम कत्तेंव्य क्योंकर हो जाता हूँ । 

मुझे याद आता है एक दफा मेरे एक मित्रने उनके प्रांतमें अकालके समय 
जानवर किस ऋमसे मरे, उसका हाल सु ताया था। उन्होंने कहा, सबसे पहले 
भैंसा मरता है। क्योंकि हम भैंसेकी उपेक्षा करके उसे मार डालते या मरने देते 
हैं। वर्धाके वाजारमें भेंसें ऐसी अवस्थामें छाई जाती हूँ जव कि वे एक-दो घंटों 
में ही व्यानेको होती हैं । हेतु यह होता हैँ कि छोग उसे तुरंत खरीद छें। एक 
वार एक आदमी ऐसी एक भैंस वाजारको छा रहा था। उसी समय मनोहर- 
जीने, जो कि उन दिनों येलीकेलीमें महारोगीसेवा मंडल-हारा महारोगियोंकी 
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सेवा करते थे, उसको देखा रास्तेमें ही वह मेंस व्यायी--पुत्र जन्म हो गया ! 
लेकिन उस आदमीको उस पुत्रजन्मसे बड़ी कुंकलाहट हुई ! उसने सोचा, यह 
पुत्र कैसा ? यह तो एक वला आ गई ! मनुष्यको तो पुत्र-जन्मसे आनन्द होता 
हैं; लेकिन सँसके पुत्रको वह सहन नहीं करता। उसने उस पुत्रकों वहीं छोड़ 
दिया और भेंसको लेजाकर वर्धाके वाजारमें वेच दिया और जो कुछ पैसा 
मिला वह छेकर अपने घर चछता बना, वेचारा भेंस-परत्र वहीं पड़ा रहा। 
मनोहरजी वेचारे दयालु ठहरे। फिकरमें पड़े कि अब इसका क्या किया जावे ? 
जिस खेंतमें वह रहते थे उस खेतके मालिकर्क पास गये और उससे कहा, 
“सैया, इसको संभालोंगें ?” सालिकने कहा, “यह क्या वा आ गई ? में 
उसको कंसे रखें ? आखिर उसका उपयोग ही क्‍या है? में उसकी परवरिश 
क्‍यों करू ? उसको आखिर दशहरेके दिन कत्ल होनेके लिए ही वेचना होगा। 
इसके सिवा और दूसरा कोई रास्ता नहीं है।” 

मेंने यह एक नित्यकी घटना आपके सामने रखी। तो, सबसे पहले 
चेचारा भेंसा मरता है। फिर उसके बाद गाय मरती है। उसके पदचात्‌ भैंस 
मरती हूँ और सवसे आखिरमें वेछ। वैल सबसे उपयोगी है और इसीलिए 
उसकी हिफ़ाजत करनेकी विशेष कोशिशकी जाती है। लोग किसी-न-किसी 
तरह उसको खिलाते रहते हें और उसे जिलानेकी कोशिश करते हैँ। यह तो 
हुई उपयोगिताकी बात। बैल इन सब जानवरोंमें सबसे ज्यादा उपयोगी तो 
साबित हुआ। लेकिन सवाल यह है कि ग्रायकी सेवाके विना अच्छे बैल 
कहांसे आयेंगे ? हिंदुस्तानका जआादमी बैल तो चाहता है; लेकिन गायकी 
सेवा करना नहीं चाहता। वह उसे घामिक दृष्टिसे पूजनेका स्वांग रचता है । 
दूधके लिए तो भेंसकी ही कद्र करता हैं। हिंदुस्तानके छोगोंकी महु मंशा हैं 
कि उनकी माता तो रहे संस और वाप हो वैल ! यह योजना तो ठीक है; 
छेकित वह भगवान्‌कों मंजर नहीं है ! इसलिए यह मामला बहुत टेढ़ा हो 
गया है। भैंस और गाय दोनोंका पालन हिंदुस्तानके लिए आज बड़ी मुश्किल 
यात हो गई है। 

लेकिन हमें यह समझ लेता चाहिए कि गौ-सेवामें गायकी ही सेवाको 


श्३६ विनोबा के विन्नारे 


महत्त्व देना पड़ता है । बापूने कहा कि अगर हम गायको बचा लेंगे, तो भेंसका 
भी मासला तय हो जायगा। इसका पूर्ण दर्शन तो अभी मुझे भी नहीं हुआ 
है और शायद उसकी कभी जरूरत भी नहीं है।.. 

गाय और भेसको एक-दृसरेकी विरोधी माननेकी जरूरत नहीं है। 
लेकिन हमें तो गो-सेवासे आरंभ कर देना है और वही हो भी सकता हैं। 
हमें समभना चाहिए कि आज हम दरअसल भैंसकी सेवा भी नहीं करते। 
आज हम जो भैंसकी सेवा करते हैँ, वह दरअसल न तो गो-सेवा हैं और न 
भेंसकी सेवा ही है। हम उसमें केवल अपना स्वार्थ देखते हैं। हम भेंसका 
केवल सेवाहीन उपयोग करते हेँ। जिस प्रकार उपयोग-हीन सेवा हम नहीं 
कर सकते, उसी प्रकार सेवा-हीन उपयोग भी हमें नहीं करना है । 

जैसा कि में वता चुका हूं, आज भैसेकी हर तरहसे उपेक्षाकी जाती हे। 
वस्तुस्थिति यह है कि हिंदुस्तानके कुछ भागोंमें भेंसेका उपयोग भले ही किया 
जाता हो, लेकिन साधारणत: हिदुस्तानकी गरम हवामें भेंसा ज्यादा उपयोगी 
नहीं हो सकता, भेंसका हम केवल लोभसे पालन कर रहे हैं । नागपुर-बरारमें 
गर्भियोंमें गर्मीका मान एकसौ पंद्रह अंश तक चला जाता है। खासकर उन 
दिनोंमें मैंसको पानी जरूर चाहिए। मगर यहां तो पानीकी कमी हे। पानीके 
वगैर उसको बेहद तकलीफ होती है । क्योंकि भेंस पूरी तरह जमीनका जानवर 
नहीं है। वह आधा जमीनका और आधा पानीका प्राणी है। गाय तो पूरी 
तरह थलरूचर है। और अक्सर देखा जाता हैं कि जो पानीवाला जानवर हो, 
उसके शरीरमें भगवान्‌ने चरवीकी अधिकता रखी हैँ । क्योंकि ठंड और पानीसे 
बचनेके लिए उसकी उसे जरूरत होती है । मछलीके शरीरमें स्नेह भरा हुआ 
रहता है। पानीके वाहर निकालते ही वह-सूर्यके तापसे जल जाती है। वेसी 
ही कुछ-कुछ हालत भैंसकी भी है। उसे धूप वरदाइत्त नहीं होती । इसीलिए 
लोग गर्मीके दिनोंमें उसीके मलमूत्रका उसकी पीठपर लेप करते हें, ताकि 
कुछ ठंडक रहें। वे जानते हैं कि उस जानवरको उस समय कितनी तकलीफ 
होती है। देहातोंमें जाकर आप लोगोंसे पूछेंगे कि आपके गाँवमें कितनी भेंसे 
और कितने पाड़े हैं, तो वे कहेंगे कि भैंसें हें करीव सौ-डेढ़सौ और पाड़े हें 
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कुल दस, या बहुत तो वीस। अगर हम उनसे पूछेंगे कि इन स्त्री-पूरुपों या 
नर-मादाओंकी संख्यामें इतनी विषमता क्‍यों है ? तो हमारे देहातोंके छोय 
जवाव देंगे, क्या करें ? भगवानकी करतूत ही ऐसी हैँ कि भेंसा ज्यादा दिन 
जीता ही नहीं । आखिर यहां भी भगवान्‌की करतृत भा ही गई ! यह हमारे 
वृद्धिनाशका छक्षण है। हम उसकी तकलीफका ध्याव न करतें हुए भेंसका 
उपयोग करते हैं, कि भेंसे जिंदा ही नहीं रहते और नहीं रहेंगे। मतलब, हम 
भैंसकी सेवा करते हैँ, ऐसी वात नहीं है। उसमें हम सिर्फ भेंसका उपयोग ही 
करते है। बाकी उसकी सेवा कुछ भी नहीं करते। इसलिए आपकी समभरमें 
आगया होगा कि सेवा-संधकी स्थापना हम किसलिए करते हैं। 

चंद लोग पूछते हैं, “हिंदुस्तान एक कृपि-प्रधान देश है, इसलिए खेतीके 
वास्ते वेल चाहिए जौर बैल चाहिए तो गाय भी चाहिए; इत्यादि विचार- 
श्रेणी तो ठीक है; मगर क्या हिंदुस्तानका यही एक अर्थश्ञास्त्र हो सकता हैं ? 
क्या दूसरा कोई अर्थशास्त्र ही नहीं हो सकता ? समय आनेपर हम खेतीका 
काम ट्रेक्टरसे क्यों तन करें ? ” 

उसके जवाब में यह पुछता हूँ कि ट्रैक्टर चलायेंगे तो बैलका क्‍या 
होगा ? जवाब मिलता है, 'वेलूको हिंदुस्तानके लोग खा जायें। हिंदुस्तानके 
छोग दूसरे कई जानवरोंका मांस वरावर खाते हँ ; उसी तरह बेलका मांस 
भी खा सकते हे । यह रास्ता क्यों न लिया जाये ? ” इस तरह जब बैलोंको 
खा जानेकी व्यवस्था होगी, तभी ट्रैक्टर द्वारा जमीन जोतनेकी योजना हो 
सकती है। कहा जाता है कि वैलोंको अगर हिंदू नहीं खायेंगे, तो गैर-हिंदू 
खायें। आज भी हिंदू गायको बेचते ही हैं। खुद तो कसाईसे पैसा लेते हैं और 
गो-हत्याका पाप उसे दे देते हँ। ऐसी सुंदर आशिक व्यवस्था उन्होंने अपने 
लिए बना ली हैँ। वह कहता है कि अगर में कसाईकों गाय मफतमें देता, तो 
गो-हत्याके पापका भागी होता। लेकिन में तो उसे बेच देता हँ---इसलिए 
पापका हिस्सेंदार नहीं बनता, उस व्यवस्थाको आगे बढ़ायेंगे, तो सब्र ठीक 
हो जायेगा। हम भेंससे दूध लेंगे , वैोंकों खा जायेंगे और यंत्रोंके हारा 
खंती करगे--.इस तरह तीनोंका सवाल, हुल हो जायेगा । 
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इसके जवावबमें में आप लछोगोंको यह समभाना चाहता हूं कि वैलोंको 
क्‍यों नहीं खाना चाहिए ? पूर्वपक्षकी दलील यह है कि कुछ प्रेज्युडिस्ड लोग 
यानी पूर्वग्रह दृषित लोग वैलको भले ही न खायें ; लेकिन वाकीके तो खायेंगे 
और हम यंत्रके द्वारा मजेमें खेती करेंगे। इस विषयमें हमारे विचार साफ 
होने चाहिए। में मानता हुं कि हिंदुस्तानकी आजकी जो हालत है और आगे 
उसकी जो हालत होनेवाली है, उसहालतमें अगर हम मांसका प्रचार करेंगे 
और यंत्रसे खेती करेंगे, तो हिंदुस्तान और हम जिंदा नहीं रह सकेंगे। यह 
समभनेकी जरूरत है। हिंदुस्तानके लोग भी अगर गाय-वैल खाने लगेंगे, तो 
कितने प्राणियोंकी जरूरत होगी ? उतने वैलोंकी पेदाइश हम यहां नहीं कर 
सकेंगे। सिर्फ मांस, या गोइत खानेका ढोंग तो नहीं करता है। मांस अगर 
खाना है तो वह हमारे भोजनका नियमित हिस्सा होना चाहिए। तभी तो 
उससे अपेक्षित लाभ होगा। लेकिन हम जानते हैं कि लोग खा सके इतने बैल 
पैदा नहीं हो सकेंगे। अगर हम इस तरह करने लगें और खेती ट्रैक्टरके द्वारा 
होने लगी, तो टैक्टरका खर्च बढ़ेगा और गोश्त भी पुरा नहीं पड़ेगा और 
आखिरमें गाय और बैलूका वंश ही नष्ट हो जायगा और उसके साथ 
मनुष्य भी। 

यूरोप और अमेरिकाकी क्या स्थिति है ? दक्षिण अमेरिकाके अर्जे ग्टाइनके 
चंदरगाह व्यूनॉस-आयरिसमें रोज करीव-करीव दस हजार वेलू कटते हैँ, और 
वहांसे गोश्तके पीपे दूर-दूरके देशोंको भेजे जाते हैं। अब तो यह व्यवस्था 
यूरोपके कामकी नहीं रही। लेकिन वेसे भी अगर यह सिलसिला जारी रहा, 
तो आगे चलकर लोगोंको गोइत मिलना कठिन हो जायेगा, इसलिए यू रोपके 
डॉक्टरोंने अब यह शोध की है और बहुत सोच-विचारकर निर्णय किया 
है--संभव है उसमें मतभेद होगा, क्योंकि डॉक्टरोंमें मतभेद तो हुआ ही 
करता है--कि गोइतके मुकाविलेमें दूधर्में गुण अधिक हैं। यह शोध हमारे 
आयुर्वेदिक वैद्यों और हकीमोंने, बहुत पहले किया है। में मानता हूं कि आज 
यूरोपके लोग जिस तरह मांसाहार करते हैं, उसी तरह हिंदुस्तानके लोग 
भी पुराने जमानेमें मांसाहार करते थे । आखिर वे इस नतीजे पर पहुंचे कि 
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'अगर हम मांसके बजाय दूधका व्यवहार करेंगे, तो हम भी जिंदा रहेंगे 
और जानजर भी जिंदा रहेंगे! इसलिए ट्रैक्टरका उपयोग हमारा सवाल 
'हुुु नहीं कर सकता और हमें यह समभना चाहिए कि गोइतके बजाय 
दूधपर भरोसा रखना सव तरहसे लाजिमी होगा। 
मेरी यह भविष्यवाणी है कि जैसे-जैसे जन संख्या बढ़ती जायेगी, 
वेसे-वैसे दुनिया भरमें गोइतकी महिमा कम होगी और दूधकी बढ़ेगी । 
'पछा जाता हैं कि आखिर दूध भी तो प्राणिजन्य वस्तु है ? ' हां है तो सही, 
“फिर दूधकों पवित्र क्‍यों मात्रा गया ?” उसका जवाब अभी मैने जो कुछ 
कहा उसी में मिल सकता है । जैसाकि अभी मेंने कहा, एक €मय था जब 
कि हिंदुस्तानमें मांसाहार ही चछता था। उस वक्‍त उसमेंसे बचनेके 
लिए क्या किया जाये, यह सवाल उत्पन्न हुआ । योगियों और वैद्योंने जब 
लोगोंके सामने गायके दूध कि महिमा रखी, तवसे दूध ऐसी चीज हो 
गई जिसने लोगों की मांसहारसे छुड़ाया। इसलिए दूध पवित्र माना 
गया । इसके सबूत आपको वेदोंमें मिल सकते हैं। ऋग्वेदमें यह वचन 
गोभिष्टरेम अमति दुरेवां, 
यवेन क्षुवं पुरुहृत विश्वाम्‌। 
'पाया जाता हूँ। इस मंत्रका अर्थ मेंने इस तरह किया हँ---'भूखको तो 
हम अन्नके द्वारा मिटा सकते हैं। छेकिन दुरेवा अमति” का याती दुर्भाग्यमें 
'ले जानेवाली अवुद्धिका, अर्थात्‌ गोश्तकी तरफ ले जानेवाली अवुद्धिका, 
गायके दूधके द्वारा ही हम निवारण कर सकते हैं।' सव तरहकी अवुद्धि 
मिठानेके लिए और उसमेंसे जहर निकालनेके लिए गायका दूध हमारे काम 
आता हैँ। इसीलिए गायका दूध पवित्र माना गया हैं। मतलूव यह कि कुल 
' मिल्यकर यंत्रवादी जो ट्रेक्टरपर आधार रखनेकी वाद कहते हैं, वह गलत है ।* 
सर्वोदिय : मार्च, १९४२ 


१. गोसेचा-संघके सम्मेलनके अवसरपर (१ फरवरी, १९४२ को) 
-अध्यक्षपदर्स दिया गया भाषण। 


१४० विवोबा के विचार 


४ १025 
जीवित मृत्यु 


कल शामको चार बजे महिलाश्रम में मेरा व्याख्यान था। उस व्याख्यानके 
लिए में वहां पहुंचा। बहनें आ वैठीं। में अपना व्याख्यान शुरू करनेवाला 
था कि इतनेमें मोटर आई। संदेश मिला कि जमनालालजी वीमार हैं। मुफे. 
बुलाया है। जमनालालजी ऐसे खास बीमार तो थे ही नहीं; सदाकी भांति वे 
दोपहरतक अपना काम करते रहे थे इसलिए उनकी वीमारीकी गंभीरता मैं न 
समभ सका। कितु व्याख्यान छोड़कर में ग/धी-चौक पहुंचा | गाड़ीसे उतरतेः 
ही दिलीप ऊपरसे नीचे आये । उनके चेहरेपर दुःखकी छाया थी, परंतु फिर 
भी में पूरी कल्पना नहीं कर सका। स्वास्थ्यके वारेमें पुछनेपर उन्होंने 
कहा--- बह तो गये। 
ऐसी अनपेक्षित दुःखदाई, चित्तको हिला देनेवाली खबर सुनकर मुझे: 
क्या महसूस हुआ होगा यह आप समझ सकते हँँ। खबर तो क्लेशदायी थी, 
परंतु मुझे अपने भीतर एक आनंदका आभास हुआ। मनकी उसी अवस्थामें 
में उनके कमरेंमें गया। वहां जो लोग बैठे थे उन सवके चेहरेपर जब मेंने 
दुःखकी छाया देखी तो मैंने महसूस किया कि घटना ऐसी ही हुई है जिससे 
कइयोंको दुःख हो सकता है। फिर भी मुझे मानना चाहिए कि मेरी आनंदकी 
भावनामें कमी नहीं हुई व अग्निदाहपर गीता व उपनिषदों का पाठ करते 
समय आनंदकी उस भावनाकी सीमा नहीं रही। 
मेरी यह अवस्था रातभर ऐसी ही रही ! प्रातः: उठनेपर जमनालालजीके 
चले जानेसे हम छोगोंकी जो क्षति हुई व हमपर जो जिम्मेदारी आ पड़ी उसकी 
भी पूरी कल्पना हुई। आगेका सव हाल आप समभ सकते हैं। 
परंतु मेरी खुशीका कारण मुझे आपको जताना होगा। जेलमें मुझे मालूम 
हुआ था कि जमनालालजीने गो-सेवाके कामकी जिम्मेदारी छी है। मुझे 
संतोष हुआ था। यह कार्य जमतालालजीने उठाया, तो देशको इससे छाभ 
तो होगा ही, उनके चित्तको भी शांति मिलेगी, लेकिन उनके थके हुए शरीरके 
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लिए यह काम वहुत ज्यादा होगा, ऐसा मेरा खयाल था। जेंलसे छूटनेपर 
उन्होंने इस नये कामके वारेसें मेरी राय पूछी । मेने अपना संतोप व्यक्त किया। 
उनकी अ खोंमें आंसू चमके। तवसे आजतक इन दो महीचोंमें मेने देखा कि 
वह खुश थे, उनके चित्तमें प्रसन्नता थी, इसलिए कि उन्हें एक पवित्र तथा 
आत्मोन्नतिमें सहायता देनेका कार्य मिला और जब वे चल बसे, तव उनकी 
मानसिक अवस्था जितनी अच्छी थी, उतनी उनके पिछले बीस वर्षोर्में कभी 
नहीं थी। पिछले वीस वर्षोस उन्हें सूक्ष्म आत्मनिरीक्षणकी आदत थी। 
परंतु मनकी जो उन्नत अवस्थावे अवतक प्राप्तन कर सके थे वह इन दो-तीन 
महीनींमे उन्होंने वड़ी तेजीसे हासिल कर छी थी) अवकी वार ही में देख 
सका कि जमनालालजीके दिलमें देह-भावका अवदीप भी नहीं रहा था, 
केवल सेवा-ही-सेवा रही। इससे अच्छी मृत्यु और क्‍या हो सकती हैं? 
अंतिम समयपर सेंचा करते रहनेपर मृत्युका प्राप्त हीना कितने भाग्यकी वात 
है! इसलिए इस दुःखदायी घटनामें भी जो सुखदायी वात छिपी हुई है, वह 
आपके सामने रखनेकी मेरी इच्छा हुई। हमें भी ऐसी मुत्युकी परमेश्वरसे 
याचना करनी चाहिए। 
तुलसीदासने रामायणमें राम-वाढी-संवाद दिया हैं। भगवान्‌ रामका 
श्राण छगनेपर बालीने रामकों उलहना दिया। तब वे कहते हैं 'ओ मेरे प्यारे 
बालक, मेने त्तो तुऋपर वाण नहीं, प्रेम वरसाया है। अगर तुम चाहो तो में 
तुम्हें जिदा रख सकता हूं । वालीन उस समय जो जवाब दिया वह मननीय है । 
उसने कहा, “आज तो आपके दर्शन भी मिले और मृत्यु भी। आगे जब मृत्यु 
मिलेगी तव आपका दर्शन मिलेगा यह कौन बता सकता है ? इसलिए में अभी 
मरना ही पसंद करता हूँ। जब आपके. दर्शन हो रहे हैं तभी मृत्युका आलियन 
करना में अपना भाग्य समभता हूं । इतना कहकर वाली मुक्त हो गये । 
उन की आत्मा राममय हो गई। चित्तका शोधन करते-करते उच्च अवस्था 
प्राप्त करनी चाहिए और उसी हालतमें देह छोड़नी चाहिए। मेरा विश्वास 
है कि जमनालालजीको भी ऐसी ही मृत्यु प्राप्त हुई हैं। इसलिए यह दुःखकी 
वात्त नहीं, खुशी और ईर््याकी बात है । 
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“ हम उनके अनेक गुणोंका वर्णन कर सकेते हैं। उनका सबसे बड़ा गुण यह 
था कि सेवा करते समय वे अपनी सेवाका हिसाव तो रखते ही थे, परंतु इस 
सेवाका मापन मुख्यतः अपने हृदयकी परीक्षा- लेकर ही करते थे। उनका 
विश्वास था कि जिस सेवाका परिणाम चित्त-शुद्धिके रूपमें होता हो वही 
सेवा सच्ची है। जितनी मात्रामें यह परिणाम कम दिखाई देगा उतनी ही 
वह सेवा अधूरी व जिस सेवासे चित्त-शुद्धि विलकुल ही नहीं होती हो वह 
भूठी। वे हर प्रकारकी सेवाको चित्त-शुद्धिकी कसौटीपर कसा करते थे और 
चित्त-शुद्धिकी कसौटीको ही वह सेवाकी कसौटी मानते थे। मनकी ऐसी 
पवित्र अवस्थामें जो जीव शरीर छोड़कर चला जाता है वह जाता ही नहीं 
वल्कि छोटासा शरीर त्यागकर समाज खझूपी व्यापक देहमें प्रवेश करता हैँ। 
शरीर आत्माके विकासके लिए है; परंतु जिनकी आत्मा महान्‌ है उनके 
विकासके लिए मानव-देह छोटा-सा पड़ता है। ऐसे समय वह महांनूं आत्माएं 
कभी-कभी अपने दुर्बल शरीरको छोड़ जाती हैं व देहरहित अवस्थामें 
अधिक सेवा करती हैँ। जमनालालजीकी यही स्थिति हैँ। आपके व हमारे 
शरीरमें उन्होंने प्रवेश किया है, ऐसा में तो मानता हूं । इसका असर हम सवपर 
होगा ही, परंतु हमें अपने हृदयके द्वार खुले रखना चाहिए। एक छोटी-सी 
मिसाल उनकी पत्नीकी में दूं। वह एक सीधी-सादी देवी हे, विशेष पढ़ी-लिखी 
भी तो नहीं हैं, परंतु जमनालालजीकी मृत्युने उन्हें अपना जीवन सेवा-कार्यमें 
समयंण करनेकी प्रेरणा दी। अपनी सारी निजी संपत्ति भी देश-कार्यके ही 
लिए समर्पण करनेका संकल्प उन्होंने किया। जमनालालजीकी मृत्युका यह 
परिणाम हुआ। सदेह आत्मा जितना असर नहीं कर पाती उतना या उससे 
कितना ही अधिक विदेह (यानी देह विना) आत्माने किया। यह एक 
ऐसी ही मिसाल है। भविष्यमें ऐसे और भी उदाहरण हो सकते हें क्योंकि 
महान्‌ विभूतियां देह छोड़नेपर ही अधिक वलवान बनती हूँ। संतोंके उदाहरण 
हमारे सम्मुख हैं ही। उनके जीवनकालमें समाजने उनका आदर करनेके 

बजाय छल ही किया। देह जानेके वाद देह विना रहकर ही वे लोगोंके 

चित्तपर अधिक प्रभावशाली परिणाम अं कित कर सके । ऐसे संतोंमें छोटा-सा 
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ही क्यों न हो जमनाछालूजीका महत्त्वपूर्ण स्थान है। इसलिए उन्होंने जिस 
प्रकार अपनी सारी ताकत छगाकर जो सेवा-कार्य किया, उससे भी अधिक 
शक्तिसे वह कार्य आगे बढ़ाते रहने की प्रेरणा ईश-कृपासे हमें मिल सकती 
है। यह प्रेरणा ग्रहण करनेके लिए हमारे हृदय-द्वार खुले रहें, इतनी ही 
प्रार्थना परमात्मासे कर में अपनी श्रद्धांजलि समाप्त करता हूँ। 

सर्वोदिय : मार्च, १९४२ 


५१४५: 
खादीका समग्र-दर्शन 


जेलमें तटस्थ चितनके लिए थोड़ा-बहुत अवकाश मिल जाता हे। 
इसलिए हमारे आंदोलनकी विपयमें और हिदुस्तान तथा संसारकी सारी 
परिस्थितिके विपयमें बहुत-कुछ विचार हुआ, चर्चा भी हुई। कुल मिलाकर 
परिस्थिति बहुत विगड़ी हुई मालूम होती थी। ऐसे समय कौन-से उपाय करने 
चाहिएं, इसका चितन हम वह करते थे। लेकिन हमारे जेलसे छटनेके थोड़े 
ही दिन वाद जापान और अमेरिकाके लड़ाईमें शामिल हो जानेसे परिस्थिति 
और भी बिगड़ गई। इसलिए जेलमें किये हुए कुछ विचार अधूरे मालम हुए 
और कुछ दृढ़ हुए। इस युद्धके विरोधर्में हम प्रायः तीन कारण दिया करते 
थे पहला कारण था युद्धकी हिसकता, दूसरा दोनों पक्षोंकी--चाहे वह 
न्यूनाधिक भरे ही ही--स्नाम्नाज्यवादी तृष्णा; और तीसरा यह कि 
हिंदुस्तानकी सम्मति नहीं छी गई । लेकिन जापान और अमेरिका मैदानमें 
कूद पड़नेके बाद तो अब करीव-करीव सारा संसार ही युद्धमें शामिल हो 
गया हैं। अब यह युद्ध मनु ष्यके हाथमें नहीं रहा, वरन्‌ मन्‌ प्य ही युद्धके आाधीन 
हो गया है। इसलिए यह यूद्ध स्वैर या मूढ़है । हमारे युद्धविरोधका यह और 


१. श्री जमनालालू वजाजके निधनपर हुई ज्ञोक सभा में (१९ फरवरी, 
१९४२ को) दिया गया भाषण] 


श्डड विनोबा के विचार 


“एक नया कारण “हे। वासुदेव कॉलेज (वर्धा) में भाषण देते हुए मेने 
'इसीपर जोर दिया था। 
लेकिन इस प्रकार संसारके सभी बड़े राष्ट्रोंके युद्धमें शरीक हो जानेसे,' 
'हिंदुस्तानकी, जो कि पहलेसे ही एक दरिद्र और विषम परिस्थितिमें ग्रस्त 
देश है, हालत और भी विषम हो गई है। अंग्रेजी राजसे पहले हिंदुस्तान 
स्वावलंवी था। इतना ही नहीं, वह अपनी जरूरतें पूरी करके विदेशोंको भी 
थोड़ा-बहुत माल भेजा करता था। लेकिन आज तो पक्के मालके लिए 
हिंदुस्तान करीब-करीव पुरी तरह परावलंवी हो गया है। राष्ट्रीय रक्षाके 
साधन, यूद्धविषयक सरंजाम, वगैरामें जो परावलूम्बन है, उसकी वात में 
'नहीं कहता। हालांकि अगर अहिंसाका रास्ता खूला न हो, तो राष्ट्रीय 
दृष्टिसि इस वातका विचार भी करना ही पड़ता हँ। लेकिन में तो सिर्फ 
जीवनोपयोगी नित्य आवश्यकताओंकी ही बात कह रहा हूं । ये चीजें आज 
हिंदुस्तानमें नहीं वनतीं और फिलहाल वे वाहरसे कम आ सकेंगी। लड़नेवाले 
"राष्ट्र युद्धोपयोगी सामग्री बनानेकी ही फिक्रमें होंगे; उनके पास बाहर 
भेजनेके लिए बहुत कम माल रहेगा। और इसके व्ा्रद भी जो माल तैयार 
होगा, उसे दूसरे राष्ट्रोतक न पहुंचने देनेकी व्यवस्था शत्रुराष्ट्र अवश्य करेंगे। 
अमेरिकासे माल आने छगे, तो जापान उसे डूबों देगा और जापानसे तो 
'माल आ ही नहीं सकेगा। इस तरह अगर वाहरसे माल आना कम हो गया 
या बन्द हो गया, तो हिंदुस्तानका हाल बहुत ही वुरा होगा । पक्का माल यहां 
“बनानेके विषयमें सरकार, अगर हेतुपुवंक नहीं तो परिस्थितिके कारण 
उदासीन रहेगी। उसका सारा ध्यान लड़ाईपर केन्द्रित है, इसलिए उसे 
दूसरी गंभीर योजनाएं नहीं सूझेंगी। गंभीरतासे जो कुछ विचार होगा, 
वह केवल युद्धके विषयमें ही होगा। अगर सरकारकी यही वृत्ति रही कि 
हिदुस्तानका जैसे-तैसे रक्षण---थानी उसे अंगरेजोंके कब्जेमें वनाये रखना 
---भर हमारा कतंव्य हैँ, तो कोई ताज्जूब नहीं । 
ऐसी अवस्थामें हम कार्यकर्ताओंपर वहुत वड़ी जिम्मेदारी आ पड़ती 
-है। उस दिन दादा धर्माधिकारी मेरे पास आये थे। उनसे मेंनें अपनी इस 
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दशाका जिक्र किया था। उसके विपयम उन्होंने सर्वोदिय में एक टिप्पणी 
लिखी हैं। यों छोगोंपर यह इलजाम छगाया जाता था कि खादीकी विक्री 
काफी सहीं होती, उसके लिए लोगोंकी मिन्नतें करनी पड़ती हैं। अब हमपर 
यह इलजाम आनेवाला है कि इस लड़ाईकी परिस्थितिमें छोगोंकी मांग हम 
पूरी नहीं कर सकते। ऐसे संकटके समय अगर हम खादीके कामको तरक्की 
न दे सकें, तो खादीके भविष्यके लिए वहुत कम आश्ाकी गुंजाइश रहेंगी। 
जाजजीने खादी जगत्‌' द्वारा हाल हीमें एक योजना पेशकी है। उसमें 
उन्होंने यह प्रमाणित किया है कि सरकार वेकारोंको जितने उद्योग दे सकती 
हैं, उतने अवश्य दे; लेकिन सरकारकी शक्ति खतम होनेपर भी अगर भूख 
बाकी रह जाय, तो उतने अंज्में खादीको प्रोत्साहन देना सरकारका कर्तव्य 
हैं। किसी भी सरकारको खादीका यह कार्यक्षेत्र प्रायः मंजूर करना पड़ेगा। 
लेकिन इस योजनाका स्वरूप तो ऐसा है कि मानो जहां हम प्रवेश नहीं 
पा सकते, वहां धीरे-से अपनी पोटली रख देते हँँ। हमारे घरपर कब्जा 
करनेवालेसे हम कहते हैं, मैया, मकान तेरा ही सही। छेकिन तेरा यह 
खयाल गलत हैँ कि मकान विलकुल भर गया है। वह देखो, उस कोनेमें 
थोड़ी-सी जगह खाली हू। मेरी यह पोटली वहां पड़ी रहने दो।” हमारा 
यह आक्रमण मनुष्यसे अपेक्षित न्यूनतम सद्गुणोंपर होता है, इसलिए 
उसका परिणाम अबब्य होता ही है। 
परंतु इस प्रकारकी अकाल-पीड़ित खादी खादीकी बुनियाद नहीं हो 
सकती। आज जिस तरह खादीका उत्पादन और बिक्री हो रही है, वह भी 
उसकी बुनियाद नहीं है। खादीकी इमारतका वह एक भाग जरूर हैं। 
खादीकी अंतिम योजनामें भी उत्पत्ति-विक्रीका स्थान रहेगा; और आजसे 
कहीं अधिक रहेगा। छेकित वह खादीकी सम्पूर्ण योजनाकाएक अंगमात्र ह। 
उसी तरह आज जगह-जगह जो वस्त्र-स्वावलंवन जारी है उससे, यान्ती 
इस गांवमे चार वस्त्र-स्वावलंत्री आदमी हैँ, उस तहसीलमें सौ-दो-सौ हें, 
इसी प्रकार दूसरे गांवोंमें भी वस्त्र-स्वावलंबन शुरू करते रहनेसे, भी हमारा 
मुख्य काम नहीं होता। यह तो चौराहोंपर जगह-जगह म्यूनिसिपैलिदीकी 
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'वत्तियां लगानेके समान है। इन वत्तियोंका भी उपयोग तो है ही। उनके 
कारण चारों तरफका वातावरण प्रकाशित रहेगा। लेकिन चौककी वत्तियां 
घरके चिरागोंका काम नहीं देतीं। इसलिए यह इस तरह बिखरा हुआ 
वस्त्र-स्वावलंबन भी खादीका मुख्य कार्य नहीं है। 
खादीकी-नींव तो यह है कि किसान जैसे अपने खेतमें अनाज उपजाता 
हैं उसी तरह वह अपना कपड़ा अपने घरमें वनावे। शायद शुरूसे ही हम 
इस तरह काम न कर सकते। इसलिए हमने खादीका काम दूसरे ढंगसे 
शुरू किया। लेकिन यह भी अच्छा ही हुआ। इससे खादीकों गति मिली 
और लोगोंको थोड़ी-बहुत खादी हम दे सके। 
लेकिन अब तो लोगोंकी खादीकी मांग बढ़ेगी । आजके तरीकेसे हम उसे 

पूरा नहीं कर सकेंगे। ऐसी स्थितिमें अगर हम लाचार होकर चुपचाप वेठे 
रहेंगे, तो हम दोषी समझे जायेंगे। और यह दोषारोपण न्यायानुकूल ही 
होगा। क्योंकि खादीको बीस सालका समय मिल चुका है।.हिटलरने बीस 
वर्षो्में एक गिरे हुए राष्ट्रको खड़ा कर दिया। उन्नीस सौ अठारहमें जमंनीकी 
पूरी तरह हार हो गई थी और उन्नीस सौ अड़तीस में वहु एक आला दर्जेका 
राष्ट्र वह गया। रूसने भी जो कुछ ताकत कमाई, वह इन बीस बरसोंमें ही 
कमाई। इतने समयमें उसने दुनियाकों मुग्ध कर देनेवाली विचार और 
आचारकी एक प्रणालीका निर्माण किया। ये दोनों प्रयोग हिंसामय या. 
हिसाश्रित हैं, इसलिए उनकी स्थिरता खतरेमें है, यह वात अलग है। कहा 
तो यही जायगा कि खादीको भी इसी प्रकार वीस वर्षतक मौका दिया गया। 
इतने समयमें खादी अधिक प्रगति नहीं कर सकी, इसकी कई वजहें हें। 
इसलिए जमेनी या रूससे तुलना करके हमें अपने तईं अपना धिकक्‍्कार करनेकी 
जरूरत नहीं है। फिर भी ऐसे संकटके मौकेपर अगर हम छाचार वन गए, 
तो, जैसा कि में कह चुका हूं, खादीके लिए एक कोना दिखाकर उतवनेसे 
संतुष्ट रहना पड़ेगा। लेकिन यह खादीकी मुख्य दृष्टि---जिसे अहिंसाकी 
योजनामें करीब-करीब केद्धस्थान हँ--छोड़ देनेके समान है। कम-से-कम 
हिंदुस्तानमें तो खादी और अहिंसाका गठ-बंबन अटूठ समझना चाहिए। 
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जब लोगोंकी मांग बढ़ेगी तो हम उनसे कहेंगे, सूतत कातो ।' तव लोग 
कहेंगे, हमें पूनियां दो ।' हमारे आंदोलसमें पूनियोंकी समस्या बड़ी टेढ़ी है। 
पूनियोंके बादकी क्रिया अपेक्षाकृत सरल है। लेकिन पूनियोंका सवाल हम 
शास्त्रीय या लौकिक पद्धतिसे अवतक हल नहीं कर सके हैं। तब, लोगोंसे 
कहना होगा, तुम अपने लिए धुनो ।' इसमें तांतका सवाल आयेगा। पक्की 
तांतकी व्यापक मांग एकदम पुरी नहीं की जा सकती। इसलिए काम रुक 
जायगा। इसका ज्यों-ज्यों में विचार करता हूँ त्यों-त्यों मेरी निगाह उस 
दिश्षयंत्र पींजन पर ठहरती है । पांच और पांच दस अंगुलियोंसे जो काम होता 
है, उसे 'दह्यंत्र' कहते हें। सोम रस दस अंगुलियोंसे निचोड़ा जाता है। 
इसलिए वेदोंमें 'दशयंत्रा: सोमा:' का उल्लेख हैँ। उसी तरह यह तुनाईका 
दशयंत्रपींजन है। वह बहुत छाभदायी और सारी दिक्‍कतोंसे बचानेवाला 
सावित होगा। रबर लूगानेके नये तरीकेकी खोजने इस दश्षयंत्र-पींजनमें 
ऋति कर दी है। उसके कारण यह काम आसान हो गया है। यह वात सच 
हैँ कि रव॒र सर्वसुलभ नहीं हैं। लेकिन उसका भी विचार हो सकता हैं। और 
वह भी इस कामके लिए अनिवार्य तो नहीं है । उस दिन में खरांगना गया था। 
वहां मैंने इस दशयंत्र-पींजनका प्रदर्शन किया। दर्श्षकोंमेंसे एकने कहा, 
जरा में भी देखूं।' और देखते-देखते उसने पद्दह-बीस मिनिटोंमें, अगर 
अच्छी नहीं तो, साधारण पूनी वना ली। इसे सीखना इतना आसान है। 
उसकी गति भी व्यवहार-सुरूभ हैँ । इस सम्बन्ध कुछ आंकड़े वललभभाई 
(भगवानजी ) ने अपने एक लेखमें दिये हैँ। नागपुर जेलमें मैंने जो प्रयोग 
किये उनके आधारपर मेंने भी जेलसे ही एक लेख भेजा था। रामदासजी 
गूलाटीकी जब तुनाई करके दिखाई गई, तव वह कहने छगे कि मिल की पुनीके 
लगभग सभी गृण इस पूनीमें हैं और वेज्ञानिक दृष्टिसे यह पूनी करीव-करीब 
निर्दोष हैं। इस दश्यंत्र-पींजनका सर्वत्र प्रचार करनेके लिए ग्रामसेवा- 
मंडलमें और अधिक झोध और प्रयोग होने चाहिएं। 

दूसरी महत्त्वकी वात यह हैं कि वुनकर खुद कातकर उसी सूतकी खादी 

बुनें। इसकी तरफ जाजूजीने सवका व्यान दिलाया है। हिंदुस्तानमें वुनकरों- 
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का बहुत वड़ा वर्ग है । लड़ाईके समय उनके लिए कोई इंतजाम नहीं हो 
सकेगा। इसलिए उन्हें भी इस खादीके काममें लगाना चाहिए। मैं कई तरहके 
आंकड़ोंपर-से इस परिणामपर पहुंचा हु कि आज दृसरोंका काता हुआ 
भला-बुरा सूत बुननेके लिए वुनकर जो मजदूरी पाता है, उससे कम मजदूरी 
उसे अपना सूत वुननेमें नहीं मिलेगी। अपना सूत व॒नना उसके लिए अधिक 
आसान तो होने ही वाला हे । इस विषयमें भी व्यापक प्रयोगकी आवश्य- 
कता ह। ४ 

इसीके साथ-साथ वस्त्र-स्वावलंबी लोगोंका सूत जहांका वहीं वुनवानेका 
प्रबंध करना होगा। इसके लिए स्वावलंबी व्यक्तियोंके सूतमें उन्नति होना 
जरूरी है। सूत्तेमें उन्नतिकी वात आते ही फिर दश्यंत्र-पींजनपर ही ध्यान 
जाता है। साधारण यंत्र-पींजन' वैसे उपयोगी भले ही मान लिया जाय, 
तोभी लड़ाईके जमानेकी व्यापक योजनामें वह निरुपयोगी है। मेरा यह 
दावा हे कि उस यंत्रसे उतनी ज्ञास्त्रीय पुनी नहीं बनती, जितनी इस दशयंत्रसे 
बनती है। 

परन्तु इसमें यह मानी हुई वात है कि यह दरशयंत्र-पींजन या तुनाई कपास 
से ही होनी चाहिए। आज सव जगह प्रायः सारी क्रियाओंमें रुई ही काममें 
लाई जाती है । अब रुईकी जगह कपासका उपयोग करना चाहिए। किसानको 
अपने खेतमेंसे अच्छी बड़ी-वड़ी डोडीवाली कपासका संचय करना चाहिए। 
फिर उसे सलाई-पटरी जैसे साधनसे ओट लेना चाहिए। इसमें प्रायः एक भी 
विनौला नहीं विगड़ेगा। किसान छांट-छांटकर अच्छी-अच्छी डोडियां 
वीनेगा। इसलिए उसे अच्छा वीज मिलेगा और उसका खेत समृद्ध होगा। 
'इस प्रकार कपाससे शुरू करनेमें अनेक लाभ हैं। रुईसे शुरू करनेमें हम उन्हें 
गंवा देते हैं। 

खादीका अर्थ-झास्त्र सचमुच इतनी पुख्ता नींवपर खड़ा हैँ कि उससे 
सस्ता और कुछ भी नहीं सिद्ध हो सकता। लेकिन उसकी जगह वीचकी ही 
किसी अछग प्रक्रियाकों खादीकी प्रक्रिया मान लेना खादीको नाहक' वदनाम 
करना है। 


खादीका समग्र-दर्शन १४९ 


. कार्यकर्ताओंकों समग्र-दर्शनकके इस विचारपर अच्छी तरह ध्यान देता 
चाहिए, कहा जाता है किमिलें सस्ती पड़ती हैँ । हम हिसाव करके दिखादेते 
हैं कि वे महंगी हैं| मिलोंमें व्यवस्थापक वर्गका जबरदस्त खर्च, यंत्र, यंत्रोंका 
घिसना, मालका छाता-लेजाना, मालिकोंका अजस्र मुनाफा, आदि कई 
आपत्तियां स्पष्ट ही हैं। लेकिन फिर भी अगर मिल सस्ती मालूम होती हें, 
तो, या तो उसमें कोई जादू होना चाहिए या फिर हमारे एतराज गलत 
होने चाहिएं। एतराज तो गछूत नहीं कहे जा सकते | तो फिर अवश्य तिलूस्म 
है। वह जादू यह है कि मिल एक विराट यांत्रिक रचनाकी जंजीरकी एक 
कड़ी है। बड़े कारखानोंमें मुख्य उद्योगके साथ-साथ उससे संबंध रखनेवाले 
दूसरे भी फूटकर उद्योग कराये जाते हैं। कारखाना उत उद्योगों के लिए नहीं 
चलता। इसलिए उन्हें गौण पैदावार कहते हैं । इन गौण उद्योगोंसे जो 
आमदलनी होती हैँ उससे प्रधान उद्योगको छाभ होता है और यह सव मिला 
बह कारखाना आशिक दुष्टिसे पुसाता है। मिलकी यही स्थिति है। वह एक 
समग्र विचार-श्ृंखलाकी' कड़ी है । 

मिलोंके साथ-साथ रेल आई। शांतिके समय माल लाना-लेजाना उनका 
प्रधान कार्य है। यात्रियोंकों भी उनसे लाभ होता हैँ। छोगोंकों छंवे सफर 
करनेकी आदत हो जाती हैँ। उनके विवाह-सम्बन्ध भी दूर-दरके स्थानोंमें 
होने लगते हैं और इस तरह रेल उच्चके जीवनकी एक आवश्यकता हो जाती 
हैं । फिर उससे फायदा उठाकर मिलोंके विपयमें सस्‍्तेपनका एक भ्रम पैदा 
किया जा सकता है। | | 

सने रेकका उदाहरण दिया। ऐसी कई चीजें मिछकी मददके लिए उप- 
स्थित हैं। इसलिए मिल सस्ती प्रतीत होती हैँ । अगर सिर्फ मिलका ही विचार 
किया जाय, तो वह बहुत महंगी होती है। यही नियम खादीके लिए भी लागू 
करना चाहिए। अगर अकेली खादीका ही विचार किया जाय, तो वह महंगी 
मालूम होगी। लेकिन ऐसा असंबद्ध विचार नहीं किया जा सकता। किसी 
सुंदर आदमीके अवयव अलरूग-अलूग काटकर अगर हम देखने हरूगें, तो क्या 
होगा ? कटी हुईं नाक खूबसूरत थोड़े ही लगेगी ? उनमें तो आरपार छेद 


१५० विनोबा के विचार 


. दिखाई देंगे। लेकिन ऐसे पृथक्‌ किए हुए अवयव अपने में सुंदर न होते हुए भी, 
सव मिलकर दरीरको सुन्दर वनाते हैं। जब हम समग्र जीवनको दृष्टिमें 
रखकर खादीकों उसका एक अंग मानेंगे, तव खादीजीवन मिलूजीवन की 
अपेक्षा कहीं सस्ता सावित होगा। 

खादीमें लाने-लेजानेका सवाल ही नहीं है। वह तो जहांकी वहीं होती 
है। घरकी घर हीमें व्यवस्थित-रूपसे रहती है। याने व्यवस्थापकोंका काम 
नहीं रह जाता। कपड़ेकी जरूरतसे ज्यादा कपास फिजूल बोई ही नहीं जायगी 
इसलिए कपासका भाव हमारे हाथोंमें रहेगा। चुनी हुई डोडियां घरपर ही 
ओटी जायंगी, जिससे वोनेके लिए बढ़िया विनौले मिलेंगे और खेती विशेष 
संपन्न और प्रफुल्लित होगी। बचे हुए बिनौले बेचने नहीं पड़ेंगे। वे सीधे 
गायको मिलेंगे और फलस्वरूप अच्छा दूध, घी और बैल मिलेंगे। वस्तर- 
स्वावलंबनके लिए आवश्यक डोडियां सलाई-पटरी या उसीकी विशेषताएं 
रखनेवाली ओटनीपर ओट ली जायंगी । वह ताती साफ रुई 
आसानीसे घुनी जा सकेगी। वह दशयंत्रसे भलीभांति धुनी जायगी और सूत 
समान तथा मजवूत कत सकेगा। सूत अच्छा होनेके कारण बुननेमें सुगमता 
होगी। अच्छी बुनावटके कारण वह शरीरपर ज्यादा दिन टिकेगा और कपड़ा 
ज्यादा दिन चलनेके कारण उतने अंशमें कपासकी खेतीवाली जमीनकी वचत 
होगी। अब इस सबमें तेलकी घानी आदि ग्रामोद्योग और जोड़ दीजिये और 
और देखिए कि वह सस्ती पड़ती है कि महंगी । आप पायेंगे कि वह बिलकुल 
महंगी नहीं पड़ती। जव खादीका यह समग्न दर्शन! आपकी आंखोंमें समा 
जायगा, तो खादीकार्यका आरंभ कपासकी वजाय रुईसे करनेमें कितनी 
भारी भूल होती है, यह भी समभमें आ जायगा । और इसके अतिरिक्त 
सारा खादीकार्य सांगोपांग करनेकी दृष्टि भी प्राप्त होगी। 

और एक बात, जिससे समग्र दर्शन और स्पष्ट होगा। यह एक स्वतंत्र 
विषय भी है। पांच-छ: साल पहले में रेलमें अपना चरखा खोलकर कातन 
लगा। वैसे भी मेरी आंखें कमजोर हैं, उसमें फिर गाड़ीके धक्के लगते थ॑, 
इसलिए धीरे-धीरे सम्हलकर कातनेपर भी थोड़ा-बहुत टूटता ही था । 


श्५२ विनोवा के विचार 


गरछे 44. 


भगवद्गीतामें ईइ्वरके ज्ञानके पीछे “असंशय समग्रम्‌” ये विश्ेपण लगाये 
गए हैं। हमारे खादीके आंदोलनमें समग्र-दर्शनकी वहुत जरूरत है। हम जब 
खादीको समग्र-दर्शनपूर्व क आगे बढ़ायेंगे, तभी, और केवल तभी, वह व्यापक 
हो सकेगी। यह हमारी कसौटीका समय है।* 

ग्राम-सेवा-वृत्तसे : सर्वोदिय, अश्रेलल, १९४२ 


ः्श्६:  . 
उद्योगमें ज्ञान दृष्टि 


कलके भाषणमें मेंने सरवेजनोंके लिए जो कुछ मुझे कहना था, सो कहा। 
आज मेरे सामने विशेषकर स्कूलके लड़के और शिक्षक हूँ। उन्हींके लिए कुछ 
कहूंगा। - 

. मेरी दृष्टिसे हमारे शिक्षणमें सबसे वड़ी जरूरत अगर किसी चीजकी हे 
तो विज्ञानकी | हिंदुस्तान क्ृषिग्रधान देश भले ही कहलाता हो, तो भी 
उसका उद्धार सिर्फ खेतीके भरोसे नहीं होगा। यूरोपीय राष्ट्र उद्योग-प्रधान 
कहलाते हैं । हिंदुस्तानमें खेती ही प्रधान व्यवसाय होते हुए भी यहाँ फी आदमी 
सवा एकड़ जमीन है। इसके विपरीत फ्रांसमें, जो एक उद्योग-प्रधान देश 
कहलाता है, प्रति-मनुष्य साढ़े तीन एकड़ जमीन है। इसपरसे मालूम होगा कि 
हिदुस्तानकी हालत कितनी वुरी है। इसका मतलब यह है कि हिढुस्तानमें 
अकेली खेती ही होती है; और कुछ नहीं होता। अमेरिका (संयुक्त राज्य ) 
संसारका सबसे सघन देश हूँ । उसमें खेती और उद्योग दोनों वहुत बड़े परि- 
णाममें चलते हैं । वह युद्धके लिए रोज पचपन करोड़ रुपये खर्च कर रहा 
है । हमारे देशकी जनसंख्या चालीस करोड़ है । इतने लोगोंको हर रोज 
भोजन देने के लिए, यहांके हिसावसे प्रति दिन पांच करोड़ रुपया खर्च छगेगा । 


१. ग्राम-सेवा मंडलकी सर्वसाधारण सभामें (९ जनवरी १९४२ को ) 
दिया गया भाषण। 


श्प्ड विनोबा .के विचार 


आया और गया; हम कोरे-के-कोरे रह गये !” यह दूसरोंके साथ भले ही 
होता हो; हमारे साथ हरगिज नहीं होना चाहिए । । 

(ई) तुम यहां सूत कातते हो, खादी भी बना छेते हो । तुम्हें बधाई 
हैं। लेकिन खादी-क्रियाके वारेसें शास्त्रीय प्रश्नोंके जवाव यदि तुम 
. न दे,सके, तो पाठशाला और उत्तत्ति केंद्र यानी कारखानेमें फर्क ही क्या 
रहा ? छेकिन में तो अपने कारखानेसे भी इस ज्ञानकी आशा रखूंगा । 

मुझसे कहा गया है कि यहांके लड़के अंग्रेजी वगैराकी परीक्षामें पास 
होते हें, दूसरे विद्यालयोंके छड़कोंसे किसी तरह कम नहीं हँ, आदि आदि | 
लेकिन लड़के पास होते हैं इसमें कौनसी बड़ी बात-है। हमारे लड़के नाला- 
यक थोड़े ही हैं ? जरा विलायतके लड़कोंको इतिहास और भूगोल मराठीमें 
सिखाकर देखिए तो ? देखें कित्तने पास होते हैँ । कई साल पहले वड़ौदेमें 
एक साहव आया था। उसने गीताका पूरे बीस वर्षतक अध्ययन किया था। 
यों उसने अच्छा भाषण दिया। परन्तु वह संस्कृतके वचनोंके उच्चारण ठीक 
नहीं कर सका । उसने कहा--- 

कुरु कम्मेव ठस्साद दुवस 
(कुरु कर्मेंव तस्मात्‌ त्वम) 

बवीस-बीस साल अध्ययन करनेपर भी उनका यह हाल है। हमारे यहां 
सकड़ों आदमी उनकी भाषामें खूब बोल लेते हें । लेकिन यह हमारी इस 
भूमिका ही गुण है। हजारों वर्षोसे यहां विद्याकी उपासना होती आई 
है। यह कोई यहांके पाठकोंका गुण नहीं है । इसलिए हमें अंग्रेजी भाषाके 
ज्ञानसे संतोष नहीं मानता चाहिए | हमें आरोग्यशास्त्र, रसायनश्ास्त्र, 
पदार्थविद्यान, यंत्रशास्त्र आदि शास्त्र सीखने चाहिए। शास्त्रों और विज्ञानोंकी 
इस तालिकाको' देखकर आप घवराइये नहीं । आप उन्हें उद्योगके साथ 
बड़ी आसानीसे सीख सकेंगे । 

दो विद्याएं सीखना आवश्यक है : एक हमारे आसपासकी चींजोंको 
परखनेकी शक्ति; अर्थात्‌ विज्ञान | और दूसरी, आत्मज्ञानपुर्वक संयम 
करनेकी शक्ति; अर्थात्‌ आध्यात्म । इसके लिए वीचमें निमित्तमात्र 


उद्योगर्मे ज्ञान दृष्टि श्ष्प 


भापाकी जरूरत होती है । उसका उतना ही ज्ञान आवश्यक है । भाषा 
चिट्ठीरसाका काम करती है । अगर में चिट्ठीमें कुछ भी न लिखूं, तो वह 
कोरा कागज भी चिद्ठीरसा पहुंचा देगा | भाषा विद्याका वाहन हैं । यह 
भी कोई कम कीमती वात नहीं हैँ । विन्ञान और आध्यात्म ही विद्या ह । 
उसीका में विचार करूंगा । मेरा चरखा अगर टूट गया, तो क्या में रोता 
चैठंगा ? में वढ़ईके पास जाकर उसे सुधरवा छूंगा। उसी तरह, अगर मुझें 
बिच्छूने काट खाया, तो मुझे रोते नहीं वैठना चाहिए। उसका उपचार करके 
छुट्टी पानी काहिए। इसी प्रकार आत्मा की अलिप्तताका ज्ञान होना चाहिए। 
उसकी मुर्झ आदत हो जानी चाहिए । यही मेरी शालाकी परीक्षा होगी । 
में भाषाका पर्चा निकालनेकी भंमकटमें नहीं पढ़ें गा। लड़कोंकी वोलचालसे 
ही में उसका भाषा-नान भांप जाऊंगा । 

विद्यार्थी भोजन करते हें और दूसरे छोग भी भोजन करते हैं। छेकिन 
दोनोंके भोजन करने में फर्क हैं । विद्याथियोंका भोजन ज्ञानमय होना चाहिए । 
जब विद्यार्थी अनाज पीसेगा और छानेगा,तो वह देखेंगा कि उसमेंसे कितना 
चोकर निकलता है । मान लीजिए कि सेरमें आठ तोले चोकर निकल्‍ा । 
यानी दस-अ्रतिशत चोंकर निकरा | यह बहुत ज्यादा हुआ । दूसरे दिन 
वह पड़ोसीके यहां जाकर वहांका चोकर तौलेगा । वह देखता है कि उसके 
आटेमेंसे ढाई तोले ही चोकर निकला हैं। दस-प्रतिशत चोकर निकले में 
क्या हर्ज हैं ? उतना चोकर अगर पेटमें जाय, तो नुकसान क्‍यों होगा ?-.. 
आदि प्रश्न उसके मनमें उठने चाहिए और उनके उचित उत्तर भी उसे 
मिलने चाहिए। जव ऐसा होगा, तो, जैसा कि गीतामें कहा है, उसका हर एक 
काम ज्ञान-साधन होगा । अगर बुखार आया, तो वह ज्ञान दे जायगा। 
वह भी प्रयोग ही होगा। फिर उस तरहका बुखार नहीं आयगा । जहां 
हर एक काम इस तरह ज्ञान-दृष्टिसि किया जाता है, वह पाठशाला है 
और जहां वही ज्ञान कर्म-दृष्टिसे होता है वह कारखाना है । 

इस प्रकार प्रयोगवुद्धिसे, ज्ञानदृष्टिसे प्रत्येक काम करनेमें थोड़ा खर्च _ 
तो होगा । लेकिन उससे उतनी कमाई भी होगी। स्कूलमें जो चरखा होगा 


श्प्द्‌ विदोवबा के विचार 


वह बढ़िया ही होगा । चाहे जैसे चरखेसे काम नहीं चलेगा। स्कूलमें काम 
चाहे थोड़ा कम भले ही हो, लेकिन जो कुछ काम होगा, वह आदर्श होगा । 
कपास तौलकर ली जायगी। उसमेंसे जितने विनौले निकलेंगे, वे भी तौल लिए: 
जाएंगे । रोजियामेंसे जब इतने विनौले निकले, तब व्हेरममेंसे इतने क्यों, 
इस तरहका सवाल पूछा जायगा । और उसका जवाब भी दिया जायगा । 
विनौला मटरके आकारका होकर भी दोनोंके वजनमें इतना फर्क क्‍यों ? 
विंनौलेमें तेल होता है, इसलिए वह हलका होता है । फिर यह देखा जायगा 
कि इसी तरहके दूसरे धान्य कौन-से हैं। इसके लिए तराजूकी जरूरत होगी । 
वह वाजारसे नहीं खरीदा जायगा । स्कूलमें ही बनाया जायगा | जब हम 
यह सव करनेका विचार करेंगे, तभीसे विज्ञान शुरू हो जायगा। हरएक काम 
अगर इस ढंगसे किया जाय, तो वह कितना मनोरंजक होगा ? फिर उसे 
कौन भूलेगा ? अकवर किस सनूमें मरा, यह रटनेकी क्या जरूरत है ? 
वह तो मर गया, लेकिन हमारी छातीपर क्‍यों सवार हुआ ? में इतिहास" 
रटनेको नहीं पैदा हुआ हूं । में तो इतिहास बनानेके लिए पैदा हुआ हूं । 

शिक्षककी दृष्टिसे हरएक चीज ज्ञान देनेवाली है । उदाहरणके लिए, 
मेलेकी ही वात ले लीजिए । वह बहुत बड़ा शिक्षण देता है। मैंने तो उसके 
वारेमें एक इलोक ही वना डाला हैं : “प्रभाते मलदशनम्‌” (सवेरे मैलेका 
दर्शन करो) । सवेरे मैलेके दर्शनसे मनुष्यको अपने स्वास्थ्यकी स्थितिका 
पता चलता है। मैलेमें अगर मूंगफलीके टुकड़े हों, तो वे पेटपर पिछले दिन 
किए हुए अत्याचार तथा अपचनका ज्ञान और भान करायेंगे । उसके अनु- 
सार हम अपने आहार-विहारमें फर्क कर लेंगे। आप चाहे कितनी ही साव- 
धानी और सफाईसे रहिये, आखिर मैला तो गंदा ही रहेगा । सवेरे उसके 
अवलोकनसे देहासक्ति कम होगी और वैराग्य पैदा होगा। मां जाड़ोंमें 
जिस तरह बच्चोंको कपड़ेसे ढंकती है, उसका कोई भी अंग खुला नहीं रहने 
देती, उसी तरह हम भी वड़ी सावधानीसे सूखी मिट्टीसे अगर मैलेको ढंक 
दें और यथासमय उसे खेतमें फैला दें, तो वही मेला हमारी लक्ष्मीको बढ़ा- 
येगा । 
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इसी तरह पाठशालामें प्रत्येक काम ज्ञानदायी और व्यवस्थित होगा । 
लड़का वैठेगा, तो सीधा वैठेगां। अगर मकानका मुख्य खंभा ही भुक जाय, 
'तो क्या वह मकान खड़ा रह सकेगा ? नहीं। उसी तरह हमें भी अपने 
मेरु-दंडको हमेशा सीधा रखना चाहिए । पाठथ्यालामें यदि इस प्रकारसे 
काम होगा, तो देखते-देखते राप्ट्रकी कायापछट हो जायगी। उसका दुःख- 
दन्य गायव हो जायगा, सर्वत्न ज्ञानकी प्रभा फैलेगी । 
स्कूलमें होनेवाला प्रत्येक काम ज्ञानका साधन वन जाना चाहिए । 
इसके लिए स्कूठोंकों सजाना होगा । अच्छे-अच्छे साधन जुटाने होंगे । श्री 
रामदास स्वामीने कहा है, देवताका बैभव वढ़ाओं ।' छोगोंको अपने घर 
सजानेके बदले शालाएं सजानेका शौक होना चाहिए । उन्हें ज्ालाकी 
आवश्यक चीजें उपलब्ध करा देनी चाहिएं । लेकिन इतना ही बस नहीं 
है। एकाथ दानवीर मिल जाता हैं और कहता है, मेंने इस शालाको इतनी 
सहायता दी ।” लेकिन अपने छड़कोंको किस स्कूल में भेजता हैं *--, 
सरकारी स्कूलमें । सो क्यों ? अगर आप राष्ट्रीय पाठशालाओंकों दानके 
योग्य मानते है, तो उन्हें सब तरहसे संपन्न और सुशोभित करके अपने लड़कोंको 
वहीं क्‍यों नहीं भेजते ? 
लड़के राष्ट्रके घन है । छेकिन उनके भोजनमें न दूध है, न थी ! 
फी लड़केका मासिक भोजन खर्च ढाई रुपये है ! इसे क्या कहा जाय ? 
हम सारे राष्ट्रकी अवस्थाकों भूल नहीं सकते, यह तो माना । छेकिन फिर 
भी जितना कम-से-कम जरूरी है, उतना तो मिलना ही चाहिए | पिछले 
दिनोंमें यह शिकायत थी कि जेलमें कैदियोंको उचित खुराक नहीं मिलती, 
दूध नहीं मिलता । गांधीजीकी सूचनासे बाहरके डाव्टरोंने यह तय किया 
कि निरामिपभोजी व्यक्तिके किए कम-से-कम कितने दूधकी जरूरत है । 
उनके निर्णयके अनुसार हरएक व्यक्तिको कम-से-कम तीस तोलछे द्ध 
मिलना चाहिए। और सरकार अगर कैदियोंकों रखती है, तो उसे उनकी 
कम-से-कम आवश्यकता पूरी करनी ही चाहिए । छेकिन अगर हम 
अपने विद्यालयोंमें ही इस नियमपर अमल नहीं करते, तो सरकारसे आशा 
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करना कहांतक शोभा देगा ? लड़कोंको दूध मिलना ही चाहिए । उन्हें 
अच्छा अन्न मिलना ही चाहिए। वरना उनमें तेज नहीं पैदा होगा। 

मेने कुछ बातें शिक्षकोंके लिए, कुछ छात्रोंके लिए और कुछ औरोंके 
लिए कही हैं। ये सब मेरे अनुभवकी वातें है । आशा है कि उनका उचित 
उपयोग होगा ।* - ः 
ग्राम-सेवा वृत्तसे : सर्वोदिय, मई १९४२ 


:श७: 
गम-सेवाका तंत्र 


मेंते आज मुख्यतः मगनवाड़ीके विद्यार्थियोंके दर्शनके लोभसे यहां आना 
स्वीकार किया। में प्रमाणपत्र देने आया ही नहीं हूं । क्योंकि प्रमाणपत्रमें 
मुझे श्रद्धा नहीं है। जिन विषयोंमें मुझे प्रमाणपत्र मिले, उन विषयोंका मेरा 
' ज्ञान नहींके बरावर है और जिन विषयोंमें मैंने परीक्षा ही नहीं दी, उनका 
मुझे अच्छा ज्ञान हैं। लेकिन यहां दिये गये प्रमाणपत्र परीक्षाके नहीं हैं; 
इसलिए में आशा करता हूं कि वे निरर्थक नहीं ठहरेंगे । 

यहांसे विद्यार्थी देहात जायेंगे। उन्होंने देहातकी सेवाके लिए ही शिक्षण 
पाया है । इस समय देहातमें कार्य करनेकी काफी गुंजाइश है । और में 
समभता हूं कि आप सब लोग गावोंमें जाकर किसी-न-किसी उद्योगको शुरू 
करेंगे । लेकिन आपको वहां बहुत सावधानीसे रहना होगा । देहातियोंके 
जीवनका मान (दर्जा) वहुत कुछ नीचा हैं । लेकिन उन्तका सेवाका मान 
बहुत ऊंचा है। इसलिए आजतक केवल संतोंने ही देहातोंकी सेवा की है । 
दूसरोंने तो उन्हें अपने फायदेके लिए चूसा है। इसलिए वहां सेवाका प्रमाण 
पत्र आसानीसे नहीं मिलता। वहां हमें रातदित अतंद्वित रहकर काम 
करना होगा। देहातके लोग अपढ़ हैं; इसलिए हमें यह त समझना चाहिए 
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१, तुमसरकी तिलक राष्ट्रीय झ्ालाके विद्याथियों और गांवके 
तरुणोंकी सभामें (१४ फरवरी , १९४२ को) किया प्रवचन। 
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कि हमारी अल्पस्वल्प विद्यासे काम चल जायगा। यह सही है कि देहातियोंमें 
इल्म और हुनरकी कमी है। लेकिन वे अपने कामसे वाकिफ हैं । जो काम 
करते हैं, सो ठीक-ठीक करते हें। उदाहरणके लिए खेतीके कामको ही ले 
छीजिए । उस उद्योगमें वे काफी होशियार होते हैं । .इसलिए यह नहीं 
समभना चाहिए कि हमारे अधकवचरे ज्ञानसे काम चछ जायगा | हमारे 
ज्ञानकी कसौटी होगी । इसलिए हमें अतंद्रित रहना होगा । यह कहनेका 
रिवाज-सा पड़ गया है कि देहाती लोग आलसी होते हैं। यह आक्षेप बिलकुल 
ही वेवुनियाद हो, सो वात नहीं । लेकिन वहुत्त बड़े अंशमें वह दंतकथा ही 
हैं। शहरोंकी तरह देहातोंमें भी कुछ छोग निठल्ले होते हैं । लेकिन जिस 
कामको वे करते हैं, उसे इतना करते हें कि उससे अधिककी अपेक्षा नहीं की 
जा सकती | ऐसी स्थितिमें देहातमें अगर हमारी उद्योगशीलता अपर्याप्त 
सावित हुईं, तो हमें परीक्षामें फेल हुए समझना चाहिए । 
जब हम देहातमें जायंगे, तो हमारे सामने एक विराट जगत खुलेगा । 

कई स्त्री-पुरुषोंसे संपके होगा । हमारा ध्यान अचूक उनके गरणोंकी तरफ 
ही जाना चाहिए। दोपोंकी तरफ प्रवृत्ति हरगिज नहीं होनी चाहिए। में 
मनुष्यके चित्तकों घरकी उपमा दिया करता हूं । घरमें दीवारें होती हैं। और 
दरवाजे होते हूँ । मनुष्यके गुण उसके चित्तके दरवाजे हैं और दोप दीवारें। 
बिलकुल गरीब से गरीव के मकानमें भी एकाथ दरवाजा तो होता ही ह 
है। गूणके दरवाजेमेंसे ही मनुप्यके चित्तमें प्रवेश करना चाहिए । दरवाजे 
मेंसे अन्दर जाना सरल है । दीवारमें से घुसनेकी कोशिश की जाय, तो 
सिर फूंटेगा | द.पोंमेंसे जो किसीके चित्तमें प्रवेश करनेकी चेप्टा करेगा 
उसकी यही हालत होगी। इसलिए गुणंग्राहक वृत्ति होनी चाहिए। दर- 
असल हंमे सभी स्त्री-पुरुषोंस भगवान्‌की मूर्तियां दिखाई देनी चाहिए 
जब ऐसा होगा, तव हमारा कार्य सुकर होगा । है 

: हम संसारमें त्ाना वादोंकी चर्चा सुनते हैँ । अनेक पक्ष देखते हैं । 
लेकिन सेवकोंकों सभी वादों और पक्षोंसे अलूग रहना चाहिए। हमारे 
लिए सारे संसारमें दो ही पक्ष हैं । एक सेवक और दूसरा सेव्य या स्वामी । 


१६० ... विनोबा के विचार 


हम खुद सेवक हैं और दूसरे सब स्वामी । हमें स्वामीकी सेवासे ही संतोष 
मानना है। यही सेवकका धर्म है। सेवकको दलवंदियोंसे क्या मतलब ? 
देहातमें गुटवन्दियां भरपुर होती हैं। यह भी नहीं कि उनके पीछे कोई 
सिद्धांत होता हो । प्रायः ढेष और स्वार्थ होता है । सेवकको इस तरहके 
'किसी भी दलमें नहीं पड़ना चाहिए। उसे निष्पक्ष रहकर सेवा करनी चाहिए। 
सेवा करना ही उसका काम है। हमारी सेवासे कौन खुश होता है और कौन 
नाराज, इससे हमें क्या करना हे ? हृदयस्थ-भगवान्‌- प्रसन्न हों, इतना 
काफी है । 

उद्योग और विद्या अलग-अलग नहीं हें। जहां इन्हें अलग कर दिया 
जाता है, वहां दोनों बेकार हो जाते हैँ । विद्याको अगर सिर कहा जाय, 
तो उद्योग उसका धड़ कहलायेगा । दोनोंको अलग करना, दोनोंको मार 
डालना है। अर्थात्‌ राहुके जैसी हालत हागी। लेकिन यहां तुम्हें विद्या और 
उद्योगका लाभ एकत्र हुआ है। तुम्हें उद्योगके साथ-साथ ही विद्या दी गई. 
हैं। अतः तुम्हारी विद्या वीर्यहीन नहीं होगी। तो भी अब देहातमें जानेपर 
तुम्हें कई भिन्न-भिन्न काम करने पड़ेंगे ।, प्रबंध देखना, हिंसाव लिखता 
पढ़ाना, प्रसंगवश व्याख्यान देना, आदि कई वातें ग्राम सेवाके सिलूसिलेमें 
करनी ही पड़ती हैं। लेकिन में कहूंगा कि इन सब कामोंको करते हुए भी 
तुम्हें रीज कुछ समय प्रत्यक्ष उद्योगमें विताना चाहिए । इससे तुम्हारी 
विद्या ताजी रहेगी, तुम्हें नये-तये चोधोंका ज्ञान रहेगा और नये ओध 
सुभते रहेंगे। कई बार ऐसा पाया जाता है कि अच्छे-अच्छे उद्योगमें निपुण 
लोग भी जब सेवा-कार्य करने लगते हैं, तो शरीरश्रम करना भल जाते हैं । 
कहते हैं, वक्‍त ही नहीं मिलता ।” लेकिन इससे कार्यकर्ताओंकी तथा 
उनके कार्यकी हानि ही हुई दिखाई देती हैं। उद्योगसे नित्य परिचय न रहनेके 
कारण ज्ञान पिछड़ जाता हैँ । फिर पुराने ज्ञानकी पूंजीसे ही काम चलाया 
जाता हैँ। यह ठीक नहीं है । इसलिए ग्राम-सेवकको प्रतिदिन कुछ समय--- 
मेरे विचारमें, अगर संभव हो तो, आधा समय---उद्योगके लिए देना चाहिए। 
उसे आमसेवाका अंग ही समझना चाहिए 


ग्राम-सेदाका तन्‍्त्र १६१ 


आप देहातोंमें जायंगे; लेकिन वहांकी जमीन कड़ी होती हैँ । यहां 
संस्थामें तुम्हारे लिए सारी सुभीतेकी चीजें मौजूद हें । देहातोंमें सव अ- 
सुविधाएं मौजूद होंगी। फच्चर टूट गई, वढ़ईगीरी आती नहीं, वढ़ई मिलता 
नहीं, कोल्हू रुका पड़ा हँ--ऐसी अवस्थामें हिम्मत नहीं हारनी चाहिए । 
धीरज रखना चाहिए। छोटी-से-छोटी वातका पुरा-पूरा ध्यान होना चाहिए। 
बल्कि छोटी चीजोंको अधिक महत्व देना चाहिए। बड़ी बातें सहसा कोई 
भूलता ही नहीं; क्योंकि वे बड़ी ठहरीं। इसलिए छोटी मालूम पड़नेवाली 
बातोंपर ही अधिक ध्यान देता चाहिए । अन्यथा उनके ज्ञानके अभावमें 
कहीं गाड़ी न रुक जाय | वुनाईमें खासी निपुणता प्राप्त करके एक आदमी 
देहातमें करघा लगाकर बैठा । लेकिन वह वुननेमें निपुण होते हुए भी 
करघा जमाना भछी-भांति नहीं जानता था । इसलिए उसके करघेपर 
कपड़ा, जितना चाहिए, उतना अच्छा नहीं बुना जा सकता था। जो कोई 
उस करवेपर कपड़ा बुनने जाता, उसका कपड़ा विगड़ जाता । यह किस 
वातका नतीजा था ? करघा जमाना एक तुच्छ बात है ऐसा समभकर उसपर 
घ्यान न देनेका ? 
मुझे जो कुछ कहना था, मेने थोड़ेमें कहा है। तुम्हें भाज यहां संस्थाकी 
तरफसे प्रमाणपत्र तो मिले हूँ, छेकिन सच्चे प्रमाणपत्र जनतासे ही प्राप्त 
करने हैं। और वे तुम्हें सच्ची सेवाके गुणके लिए ही मिलेंगे 
अंतमें आशा करता हूं कि आपलोग देहातोंमें जाकर जनताकी भली- 
भांति सेवा करके वास्तविक प्रमाणपत्रोंके अधिकारी वनेंगे।* 
ग्राम-सेवावुत्तसे : सुरवोदिय, जून १९४२ 


१. समनवाड़ी (वर्धा) में ग्राम सेवक विद्यालयंके पदवीदान समारंसके 
अवसर पर (२९ अप्रैल, १९४२ को) अध्यक्ष-पदसे दिया गया भाषण। 
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१६२ विनोबा के विचार 


म्श्णः 
कृपया तशरीफ ले जाइये 


मेरा आज व्याख्यान देनेके लिए आनेका इरादा नहीं था | जो भाई 
पहले मुझे बुलाने आये थे, उनको लछौटा भी दिया था । उन्होंने कहा कि 
फलाने बड़े सज्जनने आकर हमें समभाया है, तुम भी आओ लेकिन मैंने 
सोचा, जब इतने सज्जन पहले ही आ च्‌के हैँ और आ रहे हैँ, तो मेरे जानेकी 
जरूरत नहीं । यानी जो कारण वे भाई मेरे यहां आनेके लिए बतला रहे 
थे, वही मेरी दृष्टिमेंच आनेके लिए अच्छा कारण था। लेकिन गोपालरावने 
वहुत आग्रह किया; इसलिए आना पड़ा । 

मेरा न आनेका दूसरा भी एक कारण था। आजकल जितने मुंह उतने 
विचार बोले जाते हैं । मतभेदोंका वाजार-सा लग रहा हैं । इस हालतमें 
मेंने सोचा कि जब इतने आदमी आपको अपनी-अपनी रायें सुना चूके हैं, 
तो मेरा अपनी राय सुनाना शायद आपकी वृुद्धिको अधिक भ्रममें डाल दे । 
गीतामें भगवानने अर्जुनसे कहा हैँ कि बहुत सुन-सुनकर तेरी बुद्धिमें श्रम 
पड़ गई है। इस भअ्रमजालमेंसे जब छूटेगा, तव कहीं तुझे सच्चा ज्ञान होगा । 
आपके यहां पहले अगर दस आदमी आ चुके हों, तो में ग्यारह॒वां आकर 
संभव है, कि आपकी वुद्धिमें अधिक भ्रम पैदा कर दूं। इससे कार्यकी हानि 
ही होगी। यह सोचकर में आना नहीं चाहता था। लेकिन आग्रहवश आना 
पड़ा । 

जवाहरलालजी बहुतदफा मौजूदा सरकारकी कड़ी टीका किया करते हैं। 
वह कहते हैं कि इसका कारोबार इतना अव्यवस्थित और निकम्मा है कि 
उससे वढ़कर निकम्मा दूसरा हो ही नहीं सकता। इस सरकारकी अक्षमताका 
का पार नहीं हैं। उनकी टीकासे में पुरी तरह सहमत हूं। लेकिन मेरे विचारमें 
यह हाल सिर्फ हिंदुस्तानकी सरकारका ही नहीं; दुनियाकी सभी सरकारोंका 
है। लेकिन हिंदुंस्तान-सरकारकी एक खुसूसियत है; उसने यहांकी प्रजाको 
निःशस्त्र बना रखा है । इसलिए वह बड़ी निर्शिचित होकर बड़े आरामसे 


कृपया तदरीफ ले जाइए श्द्रे 


राज्य करती थी। अब अचानक आफत आ गई है। उसका सामना करनेकी 
वृद्धि और ताकत अब हमारी सरकारें नहीं है । लेकिन यह भारत-सरकार- 
की विशेषता है। परन्तु आज तो जगतके सभी राज्यतन्त्र वेकार सावित 
हो चके हैं । इसका एक कारन है । उसपर आपको ध्यान देता चाहिए । 
जैसे-जैसे यन्त्रोंकी क्षमता बढ़ती जाती है, वैसे-वैसे बुद्धिकी क्षमता घटती 
जाती हैं। इसलिए जहां देखिए, अव्यवस्थाका ही साम्राज्य फैला हुआ है। 

जवसे अमेरिका जैसा वड़ा और प्रतापी राज्य युद्धमें शामिल हुआ हैं, 
तवसे युद्धका सारा कारोबार अमेरिकाकी ही सलाहसे चलता हैँ । चौबीस 
हजार मील लंबी दुनियाका सारा व्यवहार अमेरिका कहता है, हम करेंगे : 
सामान इधरसे उधर हमारी सलाहसे जायगा, यूरोपका उद्धार हमारे जरिये 
होगा, हिंदुस्तानको हम वचायेंगे, जापा नका मुकावला हम करेंगे, ऑस्ट्रे- 
लियाकी मदद हम करेंगे | 


अमेरिकाकी तरफसे उसके अध्यक्ष, रूजवेल्ट यह कह रहे हैं । जो 
सबसे बुद्धिमान व्यक्ति होता है वही अध्यक्ष चुना जाता है, ऐसी वात नहीं । 
पुराने जमानेमें राजाका पुत्र राजा बनता था। कभी-कभी नसीवसे वह 
बुद्धिमान होता था | उसी तरह आज जो व्यक्ति चुने जाते हैँ, वे भी नसीवसे 
ही बुद्धिमान होते हें । ज्यादा संभंव यही है कि उनमें अधिक वृद्धि नहीं 
होती । जिनमें वृद्धि कम और अहंकारकी मात्रा अधिक होती है, वे ही 
अक्सर चुने जाते हैं। क्योंकि ऐसे व्यवहारोंमें वे ही पड़ते हें । बुद्धिमान 
तो दूर-दूर ही रहते है, क्योंकि वे दनियापर कम-से-कम सत्ता चलाने में ही 
बुद्धिमानी समभते हैं । इसलिए याने अपती इस निष्ठाके कारण ही 
राजकाजम कम दखल देते हैँ । अक्सर जो छोग राष्ट्रके नेता बन जाते 
वे वुद्धिसे श्रेप्ट नहीं होते । उस देशकी आम जनताकी बद्धिसे चाहे उनकी 
बृद्धि कम न हो। शायद कुछ अधिक भी हो। तो भी वे वृद्धिमान नहीं कहे 
जा सकते । | 

इसके अलावा, उनसे जब कोई सलाह पृछी जांती है, तो उन्हें फोरन 
जवाब देना पड़ता है। फौरन १छने और फौरन जवाब देने के शी ध्र औजार. 


श्दड विनोबा के विचार 


तैयार हुए हें । पांच दस मिनिटमें दुनियाभरके कारोबारका जवाब देना 
पड़ता है। यह कोई हंसीकी बात नहीं है। वेचारे क्या करें ? जैसा सुभता 
हैं, जवाब देते हैं। इसलिए में कहता हू कि कारोबार वृद्धिसे नहीं चल रहा 
है । सारा नसीवका खेल है । 

इसलिए जवसे अमेरिका युद्धमें शामिल हुआ, तभीसे मुझे यह विश्वास 
हो गया कि यह युद्ध अब मानवके हाथमें नहीं रहा, वल्कि मानव ही यूद्धके 
हाथमें चला गया हैं । जावा और मलायामें इनकी वृद्धि चकरा गई । 
सूकवूक धरी रह गई। तबसे सामान्य मनुष्यको भी यह शंका होने लूगी 
हैं कि इतना बड़ा साम्राज्य चलानेवालोंमें वुद्धिकी इतनी पोल और व्यवस्था- 
शक्ति की इतनी कमी कंसे रह गई । सिंगापुर और बर्मामें इनकी ऐसी 
दु्दंशा क्‍यों हुई ? 

वे कह सकते हें कि तुम लड़ाईसे दूर-दूर रहते हो, इसलिए ऐसी बातें 
कर सकते हो। हमें जो सूकृता है वह करते हें। तुम अगर हमारी जगह होते 
और इतनी वड़ी जिम्मेवारी तुमपर होती, तो हमसे भी ज्यादा गलतियां 
करते । 

में कबूल करता हूं कि हम काफी भूलें करते । लेकिन में यह पूछता 
हूं कि यह जिम्मेवारी आपके सिर पर डाली किसनें ? वे जवाब देते हें, 
“इतिहासने डाली हैँ । पहले ईस्ट इण्डिया कंपनी कायम हुई, इस देशसे 
'तिजारत शुरू हुई, क्लाइवने ब्रिटिश राज्यकी नींव डाली, वारन हेस्टिग्सने 
वाकायदा राज्यकारबार जारी किया ! इस तरह इतिहासने धीरे धीरे 
'जिम्मेवारी हमें सौंपी । अब हम उसे छोड़ नहीं सकते ।” 

हम कहते, “अगर आप इतने दूरसे यहां आ सकते थे, तो जा भी नहीं 
सकते हें क्या ? क्या वापस जानेसे इतिहासके पृष्ठ आपको रोकते हैं ? 
जैसे आनेका इतिहास वना, वैसे जानेका भी तो इतिहास वन सकता हैं । 
आनेका इतिहास भद्दा और भयानक हैँ । वापस चले जानेका इतिहास 
'उज्वल और खूबसूरत होगा । उसमें सुन्दरता और नीतिकता होगी । 
आप ऐतिहासिक जिम्मेवारीके वोकसे नाहक क्‍यों दवे जा रहे हैं ! ” 
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दूसरे राप्ट्र भी इसी ऐतिहासिक जिम्मेवारीके भ्रमजालमें फंसे हुए 
हैं। वे नहीं जानते कि इतिहास आखिर मानवकी ही करतूत है । इतिहास 
हमको बनाता है यह कुछ अंशोंमें सही हैं। लेकिन उसी तरह यह भी सही 
हैं कि हम भी इतिहासको बनाते हैं। आज तो ऐतिहासिक जिम्मेवारीका 
ढकोसला नाहक हमारे सामने रचा जा रहा हैं ? रूजवेल्ट कहता है, 
“प्रशांत महासागर अमेरिकाकी वगलमें है। उसकी और उसमें बसे हुए 
टापुओंकी जिम्मेवारी हमारी है ।” जापान कह सकता है कि हमारा तो टापू 
ही प्रशांत महासागरमें वसा हुआ हैं। इसलिए हमारी जिम्मेवारी विशेष 
हैं। इस तरह यह जिम्मेवारियोंका व्यर्थका कगड़ा चलता हूँ । 
लेकिन मेरे विचारमें सबसे भयानक वस्तु यह हैं कि इस हत्याकांडमें 
आम जनताको निप्कारण दाखिल किया जाता है । जिस' जनताको युद्धसे 
कोई मतलब नहीं है, उसका खून वहाया जाता है, उसके नामपर दूसरे 
लोगोंका खून वहाया जाता है । यह सारी व्यवस्थापकोंकी करतुृत है । 
उसमें आम जनताका कोई लाभ नहीं हैं। इसलिए दुनियाभरके व्यवस्था- 
पकोंसे हम कहते हैं कि अब आप व्यवस्था छोड़ दीजिये । तभी हम सुखी 
होंगे। हम अपने यहांके व्यवस्थापकोंसे प्रार्थना करें। अमेरिका, इंगलैण्ड, 
जापान, जमंनी, अपने-अपने व्यवस्थापकोंसे विनती करें । न मालूम वहांके 
लोगोंको कव सूक्ेगी । कम-से-कम हम तो शुरू कर दें । हम उनसे कहें 
कि तुमने हजार सालसे व्यवस्थाके कई प्रयोग किये । हमें कोई सुख नहीं 
हुआ । आपकी व्यवस्थामें कई उलट-फेर हुए । एकमेंसे दूसरी व्यवस्था 
कायम की गईं। कई क्रांतियां हुई, लड़ाइयां हुईं। लोगोंका व्यर्थ संहार 
हुआ। आपने बहुत प्रयोग कर लिये, अब बस कीजिये। ज्यादा-से-ज्यादा 
अव्यवस्था और पीड़ा व्यवस्थापक वर्ग ने ही दी है। आपने काफी कोलाहछ 
मचा दिया। अब मेहरवानी करके हट जाइये; तो हममें ज्यादा शक्ति 
आयेगी, दुःख मिट जायगा और सुख होगा । 
व्यवस्थापक वर्ग कहता हे, तुम्हारी व्यवस्थाके लिए. हमारी जरूरत है।' 
हम कहते हैं, हमारी कौन-सी जरूरतें तुम पूरी करते हो ? हमें भूख लगती 
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है। परमात्माकी दी हुई जमीन में हम खेती करते हैँ । व्यवस्थापंक वर्ग 
खेती नहीं करता। खेती के द्वारा फसल पैदा करनेकी कला परमात्माकी कृपासे 
और दस लाख सालके अनुभवसे ग्राप्त हुई है इसलिए हमारी भूख मिटानेके 
लिए तुम्हारी कोई जरूरत नहीं है । प्यास वुभानेके लिए भी तुम्हारी जरूरत 
नहीं है । वारिश होती हैँ, जलाशयोंमें पानी भर जाता है । इस तरह हमें 
जमीनमेंसे अन्न और आस्मानसे पानी मिल जाता है । अब रही हवा । 
उसके लिए भी व्यवस्थाकी जरूरत नहीं । परमात्माने हर एकको एक- 
एक नाक दी है । दस आदमियोंको मिला कर एक नाक नहीं दी । ऐसा तो 
नहीं होता कि एक आदमी अपनी नाकमें हवा वटोर ले और उसे दंस आद- 
मियोंमें वांट. दे । आपस-आपसके व्यवहारकी भी वही वात है । नीति- 
शास्त्रसे हमने विवाह करके कुटुम्ब-संस्था बनाना सीखा है । संतोंने हमें 
पड़ोसी से: प्रेम करना सिखाया है । इस प्रकार हमारी सारी जरूरतें पूरी 
हो जाती हैँ । राज्यव्यवस्थापकोंकेलिए अब बचता ही क्‍या है ? 

सिर्फ एक वस्तु बाकी रह जाती है । किसानकी जितनी फसल होगी, 
उतनी सारी वह कैसे खायगा | आस्मानके पक्षी और जमीनके चूहे कुछ 
हिस्सा बंटा लेते हैं। लेकिन तो भी अजन्नके ढे र रूग जायंगे । किसान उनका 
क्या करेगा ? इसलिए किसानकों वो कम करनेकी जरूरत है । और 
व्यवस्थापक-वर्ग उसकी पैदावार का कुछ हिस्सा इसीलिए ले लेता हे । हम 
कहते हैं कि किसानके बोभकी फिक्र आप न किजिये । वह कम अनाज पैदा 
करेगा । उसे आराम मिलेगा | उसके लिए उसे आपको टैक्स देने की 
जरूरत नहीं । | 

इस तरह जीवनके सभी काये व्यवस्थापक-वर्गके बिना ही संपन्न हो 
जाते हैं तब व्यवस्थापक-वर्ग कहता है, कि हम आपको तालीम देते हैं, आपकी 
रक्षा करते हैं । इधरका सामान उधरले जानेमें मदद करते हें । 

इन कामोंके लिए भी हमें व्यवस्थापक-वर्गकी. जरूरत नहीं है । वच्चा 
आस्मानसे तो नहीं ट्पकता । वह वे-मां-वापका नहीं होता । पैदा होतेही 
मांके स्तनमें उसके लिए दूध पैदा होता है । इस तरह मातासे उसे रक्षण 


कृपया तशरीफ ले जाइए १६७ 


मिलता हैं। माता ही उसे मातृभापा सिखाती है। इस प्रकार उसे रक्षा और 
तालीम मिल जाती हैं। तालीमके लिए उसे तीसरेके सुपुर्दे करनेका सवाल 
ही कहां है ? हां, बच्चा अगर विना मां-बापके पैदा होता, तो यह सवाल 
कठिन हो जाता । वच्चेकों मॉ-बांपसे जो शिक्षा मिलती है, उससे अच्छी 
शिक्षा और कहां मिल सकती है ? आज तो शिक्षाके चाम पर ढोंग-ही-ढोंग 
चलता है । अच्छी तालीम किसे मिली, इसका उपनिपदोंमें अच्छा वर्णन 
दिया है-- मातृसान्‌, पितृमान्‌, आचार्यवान्‌' । जिसके माता, पिता और 
आचार्य हैं, उसने उत्तम शिक्षा पाई है । पहली दो बातें व्यवस्थापकों द्वारा 
नहीं मिलती । समाजमें ज्ञानी या गृरुका होना भी राज्यव्यवस्था पर निर्भर 
नहीं है । यह कोई नहीं कह सकता कि फलाना राज्य था, इसलिए अमुक 
ज्ञानी पुरुष पैदा हुआ । अकवरका राज्य था इसलिए तुलसीदास पैदा हुए हों, 
ऐसी वात नहीं है । सच्चे ज्ञानी स्वयंभू होते हैं। वे सृष्टिसे ज्ञान लेते हैं। वे 
शिक्षण-संस्थाओंमें शिक्षा नहीं लेते; ईश्वरकी कृपासे ज्ञानी बनते हैं । खुद 
शिक्षण-शास्त्र ही कहते हैं कि सच्चे ज्ञानी शिक्षण-संस्थाओंके वाहर ही 
होते हे । 

तो फिर राज्ययद्धति क्या करती हैं ? वह तालीमका एक ढांचा बना 
देती है। हुवमके मुतःविक कुछ बात लड़कोंके दिमागमें ठंसने की प्रणाठी वना 
देती है। टू ऑडेर' यानी हुक्मके मृताविक----मारछ तैयार करनें वाली 
पाठ्शालाएं कायम करती हैँ । इंग्लेंड, रूस, अमेरिका, जर्मनी आदि सभी 
देशों में यही होता है । इस प्रकार सरकारी तालीम लोगोंको वुद्धिसे गुलाम 
वनानेके लिए होती है। जमनीमें छोगोंको सिखाया जाता है कि हेर हिटलरको 
ईइवरका अवतार मानों । हिंदुस्तानमें सिखाया जाता है कि अंग्रेजोंका यहां 
आना जरूरी था। वे यहां अच्छी व्यवस्था कर रहे हैं। उत्तम कार्य कर रहे 
हैँ । उनके आनेसे हिंदुस्तानका फायदा हुआ है । इस प्रकार अपने शिक्षा- 
विभागके द्वारा सरकार तालछीमके कार्यमें विगाड़ ही पैदा करती है । जितने 
नये-नये शोध और प्रयोग हुए हैं, सरकारके क्षेत्रके वाहर ही हुए हैं। पैस्टोडॉ- 
जी, फ्रेगल, मांठेसरी आदिके प्रयोग सरकारी महकमेके जरिये नहीं हुए । 
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तव वे अन्त में कहते हैँ कि हम तुम्हारी रक्षा करते हैं। 'किससे रक्षा 
करते हैँ ? 'परकीय आक्रमणसे ।' लेकिव हम पर परकीयों द्वारा आक्रमण ही 
क्यों होता हैं ? परकीय आक्रमणका यह भूत व्यवस्थापकोंने ही खड़ा किया है। 
अगर वे हट जाय॑, तो वह अपने-आप गायब हो जायगा । हम अपने यहांके 
रक्षकोंसे कहें कि आप हट जाइए । जापान, जमंनी, इंग्लैंड और अमेरिकाके 
लोग अपने-अपने रक्षकोंसे कहें कि आप जाइए, तो विदेशी आक्रमण के हौवे- 
का डर नहीं रहेगा । किसी देशकी आम जनता दूसरे देशकी आम जनता पर 
हमला थोड़े ही करने वाली है ? जापानके किसान हिंदुस्तान पर-हमला 
करते थोड़े ही जायंगे ? आज सुनते हें कि अमेरिकाके सवा दो छाख आदमी 
यहां आये हैं। वे-सेनामें भर्ती कर-करके यहां लाये गये हैँ। क्योंकि अंमे रिकाकी 
रक्षाके लिए हिंदुस्तान भी एक फ्रण्ट (मोर्चा) है। आज तो सारा संसार ही 
“फ्रण्ट' बन रहा है । इस फ़रण्टकी भी कोई सीमा हैं ? ज्योतिषश्ञास्त्रके अनुसार 
कभी-कभी पृथ्वी भी मंगलकी कक्षामें आ जाती है । तब इन दोचों ग्रहोंके 
टकरा जानेका डर रहता है। इस दृष्टिसे तो सारा त्रिभुवन ही हमारा मोर्चा 
है । इसका क्या इलाज ? .एक ही इलाज है कि हर एक अपनी-अपनी जगह 
शांतियूवंक अपना काम करता रहे और किसीसे न डरे । अपनी कक्षासे 
बाहर जानेकी किसीको जरूरत ही नहीं है । रक्षाका यही सबसे सफल उपाय 
हैँ । यह रक्षाका प्रश्न एक दुष्टचक्र है । यह होवा व्यवस्थापकोंका ही खड़ा 
किया हुआ है । इस वहाने वे अपने अस्तित्वको हम पर लादनेकी कोशिश 
करते हैं । वे कहते हैँ, तुमको दूसरोंके आक्रमणसे वचानेके लिए हमारी 
जरूरत है । हम कहते है व्यवस्थापकोंका होना ही आक्रमणकी जड़ है । 

हमारी रक्षा करने के बहाने वे फौज रखते हैँ । आक्रमण तो कभी-कभार 
होता है। छेकिन सेनाका उपयोग प्रायः हमको दवानेकेलिए किया जाता हैं । 
हम कहते हैं, आप हमसे अधिक वृद्धिमान हें तभी तो हमारे व्यवस्थापक 
हुए ! ' अगर हम आपकी वात न मानें, तो हमें समफाइए। उसके लिए लश्करकी 
क्या जरूरत ? आप हमारे मां-वाप जैसे मार्गदर्शक हें। अपनी वात हम पर 


कट 


लादनेकेलिए आप लइकरकी सहायता. क्‍यों लेते हँ ? बाप अपने वच्चेको 
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कोई बात समभाना चाहे, तो दोनोंके वीचमें एक सिपाहीकी क्या जरूरत ? 

शिक्षक अगर लड़कोंसे अधिक बुद्धिमान हूँ, तो वुद्धिहीन लड़कोंको 
अपनी वात समझानेकेलिए वह क्या अपने पास एक सिपाही रखेगा ? लेकिन 
होता तो ऐसा ही है । वह अपने पास एक निर्जीव सिपाही, एक छड़ी, रख 
लेता है । बुद्धिमान शिक्षकका उसके लड़कोंसे संबंध रखनेकेलिए निर्वुद्धि 
और निर्जीव छड़ी का उपयोग कैसे उपयुक्त हो' सकता है ? लेकिन हर एक 
दर्जे (क्लास) में वह वरावर चलता है । कहा जाता हूँ कि खाने में अगर 
थोड़ी-सी मिर्च हो तो खाना जल्दी हजम हो जाता हैं । उसी तरह छड़ीके 
साथ शिक्षण दिया जाय तो जल्दी गले उतरता है। बड़े आइचर्यकी बात हैं 
कि इस तरहकी दलीलें देकर शिक्षणमें छड़ी का और राज्यशास्त्रमें लछद्करका 
समर्थन किया जाता है । 

अगर व्यवस्थापक वर्ग वृद्धिमान हैँ, तो समाजमें जो दूसरे दो-चार 
बुद्धिमान व्यक्ति होंगे, उन्हें पहचाननेकी अक्ल उसमें होगी। वह उन्हें और 
उनके हारा जनताको समझानेकी कोशिश करेगा। उनकी समभमें न आवे, 
तो फिर समकायगा । वार-वार समभाने पर भी समभरमें न आवे, तो सत्र 
करेगा। सब्र भी तो कोई चीज हैँ ? लोगोंकी समभमें जितना आयें, उतनी 
ही व्यवस्था करेगा । 

लेकिन हमारे व्यवस्थापक तो समझाने की कोशिश नहीं करते । डंडोंसे 
वातें करते हैँ । इसीलिए उन्हें लश्करकी जरूरत जान पड़ती है । इससे स्पष्ट 
है कि इन व्यवस्थापकोंकी व्यवस्था लोगोंने कवूल नहीं की हैं। वे उसे जबर- 
दस्ती लादना चाहते हैं। लेकिन वह खुलकर नहीं कर सकते। इसलिए बहाना 
वताते हैं कि हम उन्हें दूसरोंके आक्रमणसे बचाने केलिए लदकर रखते हैं । 

रक्षणका यह सही उपाय नहीं है। सही उपाय एक ही है। वह यह कि 
लोग बुद्धिपूर्वक एकत्र होकर शांतिपूवंक अपना-अपना काम करें, हिल-मिलकर 
रहें और व्यवस्थापकोंसे कहें कि आप हट जाइए । कम-से-कम हिंदुस्तानके 
लिए आज ही वह समय आ गया है। हमारे व्यवस्थापकोंको अब फौरन हुट 
जाना चाहिए। हमने भी व्यवस्थाके सिद्धांत भनुभवसे सीखे है। हम अपनी कर- 
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तूतसे उतनी व्यवस्था नहीं करेगें,जितनी कि व्यवस्थापकोंने की है। इतना ज्ञान 
'तो हमें है। आपकी फौज, अदालतें, टैक्स, वगरासे हमारा काम विगड़ता है । 
इनके आभाव में हमारा कुछ नहीं विगड़ेगा। हमारे पास जमीन है, आस्मान 
है, नाक है, गला हैं और भगवान्‌ हैं। हम अपनी व्यवस्था कर लेंगे। यह साफ 
शब्दोंमें कह देनेका. मौका आज ही आया है । कम-से-कम हिंदुस्तानकेलिए 
'तो आ ही गया है। दुनियाके दूसरे राष्ट्रोंके लिए भी आया है । लेकिन वे जब 
महसूस करेंगे, तब करेंगे । 


सवाल उठाया जाता है कि अगर अंग्रेज चले जाय॑, तो हिंदुस्तान जापानके 
हमलेका मुकाविला तहीं कर सकेगा । में कहता हूं, कर सकेगा | लेकिन 
फिर जापानका हमला होगा ही क्यों। जापान तो इंग्लेंडका शिष्य वन रहा है । 
साम्राज्यवादका गुरुतो इंग्लेंड है । आज ब्रिटिश लोग कहते हैँ कि अब हम 
साम्राज्यवादको नहीं मानते । श्रीमती रूजवेल्ट कहती हैँ कि अब साम्रा- 
ज्यवादके दिन रद चुके हैं। क्यों भाई, क्या इसका भी पहलेसे कोई कैलेंडर 
बना रखा था ? क्‍या इंग्लेग्डकी यह प्रतिज्ञा थी कि उन्नीस सौ बयालीसतक 
ही हम साम्राज्यवादी रहेंगे, वादमें साम्राज्य छोड़ देंगे? यह विचार आज 
'ही क्यों सूफा ? मलाया और सिंगापुरमें जो अनुभव हुआ उसका यह परि- 
णाम है। मछायामें इन लोगोंने देखा कि वहां के लोग कोई मदद नहीं करते, 
जापानियोंसे मिल जाते हैं। इतने दूर-दूरके देश संभालना मुश्किल हो जाता 
है । इसलिए अब ये कहने लगे हैं कि अब साम्राज्यवादके दिन बीत गये हैं 
लेकिन जापान कहता है कि यहां भी मुन्रो डॉक्ट्रिव! लागू करो । 
मुन्रों डॉक्ट्रिकके माने हें लूटनेमें स्वदेशी धर्म । जापानके लिए वह एक 
अच्छा सहारा हो गया है । वह कहता है, कहां मलाया और कहां इंगलैण्ड ? 
जावा पर डच लोगोंका राज्य नहीं होता चाहिए । लूटनेके लिए इतनी दूर 
नहीं जाना चाहिए । यहींतक इनका स्वदेशी धर्म पहुंच पाया है । 


इंगलेण्डने देख लिया कि इतने दूरके देश सम्हालना मुश्किल हो जाता 
है। मलायाके प्रकरणसे वह डर गया हैं। वह कहेगा, हम डरे नहीं, साव- 
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धान हो गये हैं। लेकिन डर और सावधानीकी सीमा-रेखा ठहराना मुदिकल 
हैं। मलायामें जो अनुभव हुआ वही ब्रह्मदेशमें हो रहा है। हिंदुस्तानमें 
“भी वही होनेका डर है । अब उन्हें इंगलण्डकी रक्षाकी पड़ी है। वे समझ 
गये हैं कि हिंदुस्तानकों बचानेकी शाक्ति उनमें नहीं है । बेचारा वेवेल 
तो साफ-साफ कहता है कि हिंदुस्तानका किनारा इतना बड़ा है कि उसकी 
रक्षा हम नहीं कर सकते । हिदुस्तानियोंसे भी आशा नहीं कर सकते । 
क्योंकि उनके साथ बड़ा दुर्व्यवहार किया है । 

कोई साम्राज्य अनादि-अनन्त नहीं हे । छेकिन साम्राज्यवादका यह 
स्वभाव हैँ कि वह अपनी प्रतिमा, अपने ही आकार और शकक्‍्लकी विरोधी 
दक्ति, पैदा करके भरता है । एक साम्राज्यकी संतान दूसरा साम्राज्य होता 
है । उसके बाद तीसरा साम्राज्य आता है । इस प्रकार साम्राज्यवाद 
बहु-संतानशाली हैं । इंगलेण्डके वाद अब जापान आना चाहता है । इन 
दोनोंकी मुठभेड़ में वेचारे हिंदुस्तानका खात्मा होनेका डर हैं । 

इसलिए अब हमें अपने व्यवस्थापकोंसे ही जान छुड़ानी चाहिए । 
सिगापुरमें यह सावित हो चुका है कि उनमें रक्षा करनेकी सामर्थ्य नहीं है । 
इतने बड़े दिग्विजयी कहलाते थे । कहते थे, सिंगापुर ऐसा मजबूत गढ़ है 
कि यावच्चंद्रदिवाकरी बना रहेगा। परीक्षित भी ऐसा जवरदस्त किला नहीं 
वना सका था। वह सात दिन तक किले के अन्दर ऋपिसे ज्ञान-चर्चा करता 
रहा। मृत्युने उसका वहां भी पिंड नहीं छोड़ा । आप भी दुनिया की रक्षाके 
ठेकेदार वनकर यावच्चंद्रदिवाकरी अपना साम्राज्य कायम रखनेकी वातें 
करते थे। लेकिन परीक्षित की तरह आपका किला भी आठ-दस रोजमें 
ढह गया । आपको हटना पड़ा । अंग्रेजोंको यह अनुभव हो गया कि दस- 
दस हजार मीलकी दूरीसे जनताकी मददके विना लड़ाई नहीं छड़ी जा सकती। 
अंग्रेज कहते आये हैँ कि हम आखिरतक लड़ेंगे, हरगिज नहीं हटेगे । लेकिन 
हांगकांग और सिगापुरमें हटना ही पड़ा । आखिरतक लड़नेवाले थे, 
तो हटनेका मौका ही क्‍यों आया ? वे कहते हैं कि हम आखिरतक लड़ेंगे। 
शायद उनका यह मतलब हूँ कि हम जत्र पीछे हटेंगे तभी हटेंगे, उससे पहले 
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नहीं हटेंगे। इसके सिवा दूसरा कोई मतलव मुझे तो नहीं नजर आता 
' फिर कहने रंगे कि रंगूनसे हटते-हटते उस शहरमें ऐसी आग लगा दी 

कि चालीस मीलपरसे तमाशा देख सकते थे। रंगून किसके वापका था ? 
इतनी संपत्ति तवाह हो गई । किसका नुकसान हुआ ? 

क्रिप्स साहव आये | एक योजना लेकर आये । कहने लगे इसके साथ 
शादी कर छो। उसे हमारे पल्‍ले बांधकर हमें लड़ाईमें शामिल कराना चाहते 
थे। उनकी यह चाल थी कि इस तरह हिंदुस्तानका अनुमोदन मिलनेसे 
लड़ाईको नैतिक योग्यता मिल जायगी ) लेकिन असली लेने-देनेकी वात 
उधारीकी थी। कहने लगे, लेना-देना लड़ाईकी धूम-धाममें नहीं हो सकता । 
व्यापारियोंका एक नियम हँ--देते वक्‍त 'पहले लिख, पीछे दे, और लेते - 
वक्‍त पहले ले, पीछे लिख ।' इसी व्यापारी चूत्रसे क्रिप्स काम लेना चाहता 
था। लड़ाईके बाद जो कुछ देना है, दे देंगे, तवतक हम जैसे नचावें वैसे नाचो । 
कांग्रेसको यह मंजूर नहीं हुआ | गांधीजी फौरन ताड़ गये । 

इसलिए गांधीजी अब लेने-देनेकी बात नहीं करना चाहते | वे कहते हें 
भगवान ने यह जमीन हमें दी है, मेहरवानी करके आप यह॑से हट जाइए । तव 
वे वही पुराना अराजकताका सवाल उठाते हैं। वे तो अव्यवस्था और अराज- 
कताका डर दिखा-दिखाकर ही सत्ताचलाते आये हैं ।इसीके भरोसे व्यवस्था-- 
पक-वर्ग जनतापर अपना सिक्का जामाता आया है। भविष्यके बड़ें भयानक 
चित्र खींचता है। कहता है, हम चले जाय॑ंगे तो हिंदुस्तानमें बड़ा भीपण युद्ध 
होगा। हमें उसका कोई डर नहीं है। हिंदुस्तानियोंकी सोचना चाहिए कि 
अराजकतासे हमारा और क्या न्‌कसान होनेवाला है ? आजकी व्यवस्था ही 
'पुरी-पूरी अव्यवस्था है। इसके मू काविलेमें अराजकता भी व्यवस्था ही होगी। 

इसलिए व्यवस्थापक वर्गसे हमारा अनुरोध है कि आप हमारी फिक्र न 
कीजिए | अगर आप हट जायंगे, तो आप भी वर्चेंगे और हम भी वर्चेंगे। आप 
इसलिए वचेंगे कि हिंदुस्तानकों छोड़नेसे आपकी नैतिक योग्यता बढ़ जायगी,. 
साम्राज्यवाद नप्ट होगा और दुनियाका भला होगा । शायद यूरोपमें भी लड़ाई 
बंद हो जायगी। और अगर न हुई, तो आप यूरोपकी सम्हालिए | दूरकी चिता 
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न कीजिए । अपनी सारी शक्ति यूरोपमें केन्द्रित कीजिए। कृपा करके हमारा 
पड छोड़िए। हम अपने यहां ज्यादा-से-ज्यादा व्यवस्था करनेकी कोशिश 
“कर लेंगे । 
वापू यही कह रहे हैं। उनकी योजना आगे चलकर क्या आकार लेगी, 
सो तो में नहीं जानता। लेकिन यह महान्‌ वस्तु है। यह सारी दुनियाके लिए 
लागू है । केवल उसका आरंभ हिंदुस्तानसे हो रहा है। दुनियामें व्यवस्थापकों 
का तांता-सा छग रहा है। वह जनताके गलेमें तांतके समान प्राण-घातक हो 
रहा है। सारी दुनियाके व्यवस्थापक अगर अपनी-अपनी जगहसे हट जाय॑, 
तो द्ुनियामें शांति होगी और मानवताका कल्याण होगा।' 
सर्वोदिय : जून, १९४२ 
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सत्याग्रह-आश्रम, सावरमतीके सेक्रेटरी श्रीछयनलछालजी जोझीने मुझे 
एक पत्रमें लिखा कि तुम्हारे ये जो दो इछोक हें वे मुझे बहुत पसंद आये और 
मैंने उन्हें अपनी प्रार्थनामें शामिल किया हैँ।” वे इलोक मराठीमें हैँ क्योंकि 
उन्हें लिखते समय मुझे उनके प्रचारकी कल्पना नहीं थी। मेंने वे सिर्फ अपने 
लिए लिखें थे। इसके सिवा मुझे गुजराती या हिंदी, इतनी---कि जिसमें 
काव्य-रचना अथवा पद्य-रचनाकों जा सके--आती ही कहां हैं? उन्हें 


१. वर्धामें राष्ट्रीय युवक संघ, कांग्रेस सैनिक दल और प्रांतीय नगर 
संरक्षक दलके समक्ष (२५ सई, १९४२ को) दिया गया भाषण। 
२. अहिसा सत्य अस्तेय ब्रह्मचर्य असंग्रह। 
शरीर-अम अस्वाद सर्वेत्र भववर्जन॥। 
सर्वधर्मी' समानत्व स्वदेशी स्पर्दभावना। 
हों एकादश सेवावों नम्नत्वे दश्नतनिश्चये।॥। 


श्छ्ड विनोवा के विचार 


लिखकर बहुत दिनोंतक में स्वयं उनका केवल चितन ही करता था। फिर 
उन्हें मैंने दोनों समयकी प्रार्थतामें झामिल किया। तत्परचात्‌ कन्याश्रमकी एक 
लड़कीने वे दोनों इलोक अपनी जरूरत वतलाकर मुभसे लिये। तब वे वहां" 
प्रार्थनामें शामिल हुए। फिर उनत्तका सव जगह प्रचार हुआ। इस सारी 
प्रस्तावनाका कारण यह है कि मुझे जो कुछ कहना है उससे में इसका संबंध 
वतलाना चाहता हूं । ' 
ये दोनों इलोक हमारी विचारसरणिको प्रकट करनेवाले हैँ। हमारी' 
विचारसरणि यह है कि संपूर्ण जीवन उपासनामय है। यह विचार नया नहीं' 
है, प्राचीन ग्रंथोंमें भी पाया जाता है। और मुझे तो अपने विचारोंको प्राचीत- 
का जितना आधार मिले उतना दिखानेकी आदत होनेका कारण इसे कोई 
नया कहे या यह कहे कि इसे प्राचीनताका आधार नहीं हैँ तो में उस कथनको 
बिलकुल ही नहीं मान सकता। उक्त विचार मुझे पीछे ठेठ वेदोंतक दिखाई 
देता है । उपनिपदोंमें तो है ही,कितु गीतामें वह विलकुल स्पष्ट ही दिखाई देता 
है। इसीलिए तो उसे मेंने “गीता मैया” कहा है। मनृप्यका इस दुनियामें 
अधिक-से-अधिक प्रेम और हृदयका नाता दिखानेवाले शब्दका मेने गीताके 
लिए उपयोग किया हैं | | 
यद्यपि जीवन समूचा ही उपासनामय है यह विचार प्राचीन म्रंथोंमें 
होनेपर भी मध्य युगमें इसमें फर्क पड़ गया ऐसा जान पड़ता है। कारण, 
मध्यकालमें यह विचारसरणि हो गई थी कि कर्म वंधवकारक हूँ, इतना ही 
नहीं वल्कि मारक भी हैं। कर्मका जितना त्याग किया जा सके उतना करो, 
केवल भिक्षादिक, जो विलकुल ही आवश्यक हो, उतना ही करो, इत्यादि 
वातें थीं। भगवानूने गीतामें वतलाया है कि कर्मोमें बंधन जरूर हे और कर्म 
करने हैं तो उनमेंसे कुछ त्यागने भी पड़ेंगे। परन्तु उस मध्यकालमें उस 
विचारकी मर्यादा ध्यानमें नहीं रक्‍्खी गई, कर्मके संबंधर्मे गलत कल्पना वन 
गई। मध्ययुगके किसी साधारण अच्छे संतकी भावनाकी जांच की जाय-तो 
यह पाया जायगा कि वह कपड़े सीयेगा, खेती करेगा, पर उसके पीछे 
विचारधारा यह दिखाई देती हैँ कि यह सब पेटके लिए करता हूं, न करूं 





हमारी जीवन-दृष्टि श्छ्प्‌ 


तो दूसरों पर बोक पड़ता है, जो पड़ता उचित नहीं है। पर यह अधिक बुरा 
खयाल हैँ। वही भगवत सेवा है यह नहीं समभा जाता था। भावना सारी 
यह थी कि जो कुछ भजन, पूजन, जप किया जाता है वह तो हसरि्सेवा है, 
और दिलमें किया हुआ काम केवल पेटके लिए है। नतीजा इसका यह हुआ 
कि दिनमें, व्यवहारमें कुछ अनुचित किया हुआ भी जायज समझा जाता है । 
शासको या सवेरे पूजापाठ कर लिया, तो वस काफी है। सर्वेरेंके रामपहरसें 
मूठ मत वोलो, दूसरे वक्‍त वोलनेमें हर्ज नहीं, इत्यादि कल्पनाएं छोगोंमें 
झूढ़ हो गई । 

भक्ति-मार्गके भागवत, तुलसी-रामायण, तुकारामगाथा, ज्ञानेश्वरी 
इत्यादि ग्रंथ बहुत ऊँचे हैं। मुकपर उसका वड़ा असर पड़ता है। कभी किसी 
समय हुदय विलकुल खिन्न हुआ अथवा मन उत्साहरहित हो गये---मुझे ऐसी 
स्थिति प्रायः बहुत कम आती है---तो उस समय तुकारामका कोई अभंग, 
अथवा ज्ञानेश्वरीकी चार ओवियां अथवा रामायणकी चार चौपाइयां पढ़ीं 
कि मन प्रसन्न हो जाता हैँ। इतना उनका मुकपर असर होता है। तथापि 
मुझे ऐसा जान पड़ता है कि उन ग्रंथोंको पचाकर हमें समाजकों नया दूध 
तैयार करके देता चाहिए। जैसे गाय चरी, (कड़वी) खाकर दूध देती है, 
वैसे ही हमें गायका काम स्वीकार करके उपर्युक्त चरी--जो चरी ही की 
तरह पौष्टिक और मीठी हँ--खाकर दूध तैयार कर देना चाहिए। क्योंकि 
वैसा न किया जायगा तो भक्तिक साथ बहुत-सी न पचनेवाली या हमें न 
रुचनेवाली चीजें भी आ जायंगी, जो किसी तरह भी हमें सहेंगी नहीं। उसके 
लिए हमें नये ग्रंथ भी लिखने होंगे। मुझे जब ऐसा रुगा तभी मैंने गीताई' की 
रचनाका प्रयत्न किया और तत्त्व-ज्ञानके विपयमें अभी कुछ लिखनेका 
विचार है। वह शायद पूरा हो, संभव न भी हो। 

आचरणके विना भवित भूठी है, वह व्यर्थ हो जाती है । आज हालत यह 
है कि ऊपर श्री हरि लिखकर नीचे जमाखचंकी वहीमें ५० ) देकर १०० |के 


१. गीताका मराठी समइलोकी अनुवाद। 


१७६ विनोबा के विचार 


कागज़पर सही कराने जेसे जमाखर्च करनेमें लोगोंको अटपठापन नहीं 
मालूम होता। अतः भक्तिके साथ आचरणकी आवश्यकता हे । 

आजके भक्‍त अथवा साधुके नियममें कल्पना यह हैँ कि वह कम 
खानेवाला और काम भी कम ही करनेवाला होना चाहिए। साधूको ज्यादा 
काम करना ही नहीं चाहिए। कोई साधु अगर वतन मांजने लूगा तो लोग 
कहते हें कि साधुको वर्तत मांजनेसे क्या सरोकार ! हमें समूचा जीवन 
'भक्तिमय, उपासनामय करना पड़ेगा। हमारे ये त्रत मेरे मनसे आज तकके 
हिंदू-धर्मका दूध है । इसके आगेके सौ वर्षोमें उलका मक्खन नहीं होगा सो 
नहीं हे । होगा भी अथवा जैसे उन पुराने ग्रंथोंमें---विचारोंमें गंदगी घुस 
गई हैं, वैसे ही इसमें भी घुस आई तो अगली पीढ़ी उसे निकालेगी भी । पर 
आज हमें उसकी फिक्र करनेकी जरूरत नहीं है। आज तो हम उन ब्रतोंको 
भक्तिपूर्वक अमलमें लावें, समूचे जीवनको उपासनामय बनावें, जो-जो 
व्यवहार हम करें, फिर चाहे वह वाजारका काम हो या रसोई वनानेका 
अथवा चक्की पीसनेका, सबको भगवत-सेवा समझकर करें तो हमारा काम 
खतम हुआ। यह हमारा ध्येय होना चाहिए। 


१० 5 
विविध विचार 
१--सामूहिक प्राथना 


व्यक्ति और समूहकी उन्नतिमें कोई भेद नहीं । जव तक सामूहिक उन्नति 
'नहीं होती, तवतक व्यक्तिगत उन्नति भी संभव नहीं। जिस प्रकार एक 
साफ-सुथरे घरके चारों ओर प्लेग फैल जाय, तो वह साफ-सुथरा घर भी 
अछूता नहीं रह सकता उसी प्रकार वायुमण्डल टूपित होने पर कोई व्यक्ति 
उसे दोपसे बचा नहीं रह सकता। अतः प्रार्थना व्यक्तिगत न होकर सामूहिक 
होनी चाहिए। हमारा वेदिक-धर्म भी सामूहिक प्रार्थनाके आधार पर 
अवलंबित है। गायत्री मंत्रमें प्राथंनाकी गई है कि हम सब सवितादेवकी 





विविध विचार १७७ 


प्रार्थना करते हैं; वे हमारी बुद्धिको शुद्ध करें। यह सामूहिक प्रार्थना है, न 
कि व्यक्तिगत; क्योंकि ऐसा नहीं है कि, में प्रार्थथा करता हूं और मेरी वुद्धि 
शुद्ध करें। 

हमारी प्रार्थता तो सामूहिक होनी ही चाहिए और उसमें स्त्रियां और 
वालक-वालिकाओंको भी सम्मिलित होना चाहिए। प्रायः देखा जाता है. कि 
प्रार्थनामें स्त्रियां सम्मिलित नहीं होतीं। एक गांवमें मैंने देखा कि प्रार्थना 
में बहुत-से छोग एकत्र हुए थे; कितु स्त्री एक भी नहीं थी। कारण पूछने पर 
मालूम हुआ कि केवल एक बाई है, जो प्रार्थनामें आना चाहती हें, कितु मकेली 
आना उसे पसंद नहीं। प्रार्थनामें स्त्रियोंकी भी सम्मिलित होना चाहिए। 
लोग उन्हें श्वृंगारकी वस्तु समभकर छोड़ देते हैं। कितु यह मानना भूल है । 
संपूर्ण गांवके, या किसी संस्थाके, या एक विचारके, या एक परिवारके 
सभी व्यक्तियोंकों मिलकर प्रार्थना करनी चाहिए। प्रार्थनाका स्थान भी 
निश्चित कर लेता चाहिए। सामूहिक प्रार्थनाका आयोजन हरिजन-संघ, 
हरिजन-छात्रावास या ऐसे ही अन्य सार्वजनिक स्थानों पर करना चाहिए, 
जिससे उसमें हरिजन तथा अन्य छोग अधिक संख्यामें सम्मिलित हो सकें। 
प्रार्थना प्रारंभ करनेके पूर्व घंटा या शंखकी ध्वनि हो जानी चाहिए, जिसे 
सुनकर आसपासके छोम प्रार्थनाके छिए समय पर एकत्र हो जाय॑। 
हरिजन सेवकसे 


२--संतोंका वाना 


जगत्‌ ही जो ठहरा; छोग चटसे कह गृजरते हैं, कि तलवारसे तो 
तलवार लेकर ही छड़ा जा सकता है| उसके विना काम नहीं चलता | कितु 
यह उनकी वाणी है, जिनके पास तलवार नहीं है। कितनी ही वार जो वस्तु 
हमारे पास नहीं होती, हम उसकी बाजार दर बढ़ा दिया करते हैं। हमारी 
दक्षा भी वैसी ही है। हमारे मनमें तलवार क्यों है ? इसलिए कि वह हमारे 
म्थानमें नहीं है। यदि म्यानमें तलवार होती तो मनमें उसके लिए मोह 
क्यों होनेवाला था ? 

१२ 


१्छ८ विनोवा के विचार 


मोह न हुआ होता, और वह इसलिए, कि सच्ची वात हमारी समभमें 
आ गई होती। यदि हमारे तलवार-बहादुर पूर्वज हमारे मुंहसे यह सुन लेते, 
कि तलवारसे तलवार लेकर लड़ा जा सकता है, तो उनकी हंसी रोके न 
रुक़ती । इसलिए कि उन्हें लड़ाईका अनुभव था। उन्हें मालूम था कि लड़ा 
'ऐसे' जाता है । उन्होंने हमें स्वाभाविक समझा दिया होता कि वावा, 
तलवारसे ढाल लेकर लड़ा जाता है ।' जिस समय लोग त'. कहनेसे तलवार 
समझ जाते थे, उस समय लोगोंको लड़नेकी यह कला मालूम थी। अब तो 
हम 'त' कहनेसे तंदुलू-मट्ठा' समभते हें, तब हमारे गलेमें यह वात केसे 
उतरे १ | ह 
हम कहते हैं, जैसेको तैसा होना चाहिए। मगर हम मतलरूव समझा ही 
कहां करते हैं ? जैसेको तैसेका अर्थ तो. इतना ही हैँ कि जितनी पैनी हमारे 
दृश्मनकी तलवार हो उतनी ही सख्त हमारी ढाल हो । तव तलवारसे तलवार 
लेकर लड़नेकी वातको, जैसेकों तैसा कहें, तो यह क्या हमारी मंदवुद्धिका 
चोतक नहीं है ? तलवारसे तो ढाल ही लेकर लड़ा जा सकता है, पर ढालके 
सहन करनेकी शक्ति तलवारकी प्रह्मरक शक्तिसे हार खानेवाली नहीं होनी 
चाहिए। झन्रुके प्रश्नोंमें यदि पांच सेर क्रोधर्के अंगारे भरे हों, तो हमारे पास 
भी पांच से रसे कम प्रेमका पानी न होना चाहिए। शिक्षक अपने वालकोंके 
अज्षानसे लड़ता है। यदि वह जैसेको तैसाका मनमाना तत्त्व-ज्ञान ग्रहण कर 
ले, और बच्चोंसे कहने लगे कि “तुम्हारी समभमें यह जरा-सी वात नहीं 
आती, तो मेरी समभझमें क्यों आनी चाहिए ? और यदि तुम मेरे प्रइनोंका 
उत्तर नहीं देते, तो में फिर तुम्हारे प्रइनोंका उत्तर क्‍यों दूं? तुम अगर 
उन्ञानका वोर ढो रहे हो, तो में ही अकेला ज्ञानका वोरू क्‍यों ढोऊं?”तो 
इसका उत्तर यही है कि वच्चे अज्ञानका वोभ ढो रहे हैं इसीलिए तुम्हें ज्ञानका 
वोफकढोनेकी खास जावश्यकता है । अज्ञानसे जान लेकर ही लड़ा जा सकता 
है। जैसेको तैसेका अर्ये यहां केवल इतना ही है, कि तोड़से जोड़ मिलनी 
चाहिए। हमारे सामनेके आदमीका अज्ञान जितना गहरा हो हमारा ज्ञान भी 
उतना ही गंभीर होना चाहिए। यही कारण हूँ कि ज्ञानकी. माप्पर जीनेवाले 
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देशोंमें अज्नानी-से-अज्ञानी वालकींकी श्रेणीकों पढ़ानेके लिए उच्च-से-उच्च 
ज्ञानवाले शिक्षक रक्खे जाते हैं। पराण-कालके युद्धोंमें भी तो एक वात सुनी 
जाती है। यदि एक मेघके अस्त्र फेंकता था, तो दूसरा उसके बदले मेघके अस्त्र 
नहीं फेंकता था, वह तो वायुके अस्त्र फेंका था। बादलोंकी चढ़ाईमें वादल 
ही भेंजे कि वादलोंपर वादरूका वर्ग हुआ और हुआ गहरा बंधकार। और 
वायू भेजी कि एक-एक करके बादल तितर-बितर। अज्ञानके ' मस्तकपर 
अज्ञानके ही कीले ठोंकनेसे फायदा ? अज्ञानको तो ज्ञानसे दूर करना चोहिए । 
जिसे व्यवहारकी थोड़ी-सी भी जानकारी है, उसे इसवातके समभनेमें 
कुछ भी अड्चन नहीं पड़नी चाहिए । अंगारे वुकाने हों तो पानी डालेसों 
चाहिए। बंघेरा हटाना हो तो दिया जलाना चाहिए । यह बैच विरोच-किसकी 
समभमें नहीं जाता ? और यदि ये बातें समभमें आती हैं, तो. संतोंकी यह्‌ 
वाणी क्यों समभमें नहीं आती, कि क्रोवको प्रेमसे जीतना चाहिए; वुराईको 
भलाईसे जीतना चाहिए; कंजूसपर्नेकों दरियादिलीसे जीतना चांहिए; 
खोटेको सरेपनसे जीतना चाहिए ? ये सव भी व्यवहारकी बातें हैं। हमारी 
समभमें तो तव आवें, जब हम विचार करें। हम अपने ही मनमें अगर खोज 
करें, तो हमें सब वातोंका पता चल जाय । 
हु० से०, २ जून १९३४ 


३--निष्ठाकी कमी 


गांधी-युगक साहित्यकी हलूचलूमें अनेक गण हैं; पर एक दोप भी है। 
जितने उत्साहसे, प्रेमसे, निप्ठासे मध्य यूगर्मे संत प्रचार करते थे, मुझे बहीं 
दीखता, कि हम उसी निष्ठासे विचार-प्रचारका कार्य कर रहे है। जबर- 
दस्तीसे, रिध्वतसे, अहंकारसे, उत्साहके अतिरेकसे और जल्दवाजीसे 
मिब्तरीकी तरह एकांगी, अंधवृत्तिकी तरह आप विचार+प्रचोरका कंपये 
करें,ऐसी वात मेनहीं कहता। वह वुरी है, परंतु निप्ठावंत्त संत, गांवि-गांवमें - 
जाकर हरि-ताम ध्वनिकी गूंज मचा देते थे, वह. हम नहीं करंते। वैसा 
निष्ठावंत प्रचार वत्तमान हलचेलमें नहीं है। ये बातें मुझपर भी लागू होती: 
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हैं। संतोंका-सा उत्साह आज चाहिए। आजकी हलूचलमें योग्यताकी कमी. 
नहीं। उद्धारका जो कार्य संतोंने किया उसी कार्यकोी आगे खींचा जा रहा है। 
परंतु संतोंम जो निष्ठा थी वह असीम थी--वह उनमें समाती न थी---वह 
फूटकर बाहर फेलती थी। उस तीत्रताकी, उस बेगकी निष्ठा आज नहीं 
मिलती | पानी कहीं-न-कहीं रुक गया है । वरसता है, पर वह नहीं रहा--वह 
फंलता नहीं, जलाशय नहीं बनाता, प्रवाहित नहीं होता, खेती हरी-भरी 
नहीं होती। 
नारद तीनों छोकमें फिरता। वह नीचे दरजेके लोगोंमें घूमता, मध्यम 
श्रेणीक लोगोंके बीच जाता, उच्च श्रेणीके लोगों तक पहुंचता, यही तो 
लोक-सम्‌ दाय है। एक मित्रने मुभसे कहा कि आजके समाचार-पत्र नारद 
हुए। परंतु ये नारद, नारद न हुए के वरावर हैं। इसमें पैसे देनेकी व्याधि है, 
समझ लेनेकी उपाधि हैं। परंतु देवषि घर-घर अपने आप जाता, मधुर 
चाणीमें अपने विचार छोगोंके गले उतारता और फिर उन्हींका आभार 
मानता। जो विचार सुनते, उन्हींका वह उपकार मानता। नारदकों मालूम 
होता कि उसे आज भगवद्दर्शन हुए। आज देवधषिका वही काम ठीक-ठीक 
नहीं हो रहा है। हो कैसे, हमारे हृदयमें वह प्रतिविवित ही नहीं । खादी, 
अस्पृश्यता-निवारण और राष्ट्रीय विचार, सबके प्रचारके लिए व्यक्ति 
चाहिए, कितु इन विचारोंका तत्त्वज्ञान ही हमारे पास काफी नहीं--हमारी 
जानकारी भी पूरी नहीं। जानकारी न होना अज्ञान हैँ, कितु जानकारीकी 
पआप्तिमें छापरवाह रहना दोष हैं। बापूने अभी एक छोटा-सा लेख लिखा 
था। उस लेखका आशय था कि हिटलर भी जर्मनीमें यंत्रोंके महत्त्वकों कम 
'कर रहा हैं और मध्य यूगके समान ही वर्तमान युगमें वह घरू उद्योग-बंधोंको 
प्रोत्साहन दें रहा है। मेने एक भले कार्यकर्त्तासे पूछा आपने वह लेख पढ़ा 
है?” उन्होंने उत्तर दिया, “नहीं ”। कितनी ही वार ज्ञानको सम्मुख पाकर 
हम कह देते हँ “नया क्या होगा ! ” यह कल्पना ही घातक है । महाभारतके 
“वन-पवेमें' एक ऋषि घर्मराजके पास आये। धर्मराज बनमें दुःख भोगते थे। 
धर्म, दुःखकी घड़ियोंकी उस कहानीको पाते रहते, कितु कहणामय ऋषिको 
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पाकर धर्मका दुःख वाणीके द्वारसे वह निकछता। वह कहते--- ऐसे दुःख 
किसीने ने भोगे होंगे। ऋषि कहते “राम और सींताको भी ऐसा ही वनवास 
भोगना पड़ा था।” धर्म कहते, “जरा वह रामकी कया तो कहिए।” यदि 
इन वातोंपरसे कोई कहें कि धर्मको रामकी कया मालूम न थीं, तो- उस 
व्यक्तिकी इसे अज्ञान-सीमा ही समकनी चाहिए! घर्मकों दीखता कि 
ऋषपिके मुखसे पुन: रामकी उज्ज्वल कथा सुननी चाहिए। पानी वही हैं, 
परंतु जो गोमुख'में आया, कि अधिक पवित्र हुआ। 

हु० से०, ३० मार्च १९३४ 

४--सेबकका पाथेय 

वर्षका ग्राम-सेवा-मंडल, वर्धा तहसीलमें ग्राम-सेवाके कार्यका छोटे 
पैमाने पर एक व्यवस्थित प्रयोग कर रहा है। इस संस्थाकी ओरसे वर्घा 
तहसीलके १२ गांवोंमें काम हो रहा है । इस वर्षकी अपनी वापिक बैठकमें 
उसने काफी वादविव।दके बाद नीचे लिखा एक प्रस्ताव स्वीकार किया--- 

“प्राम-सेवा-मंडलकी ओरसे देहातमें काम करनेवाला प्रत्येक मनुष्य 
(१) प्रतिदिन कम-से-कम आठ घंटे शारीरिक श्रम करनेवाछा ौर प्रतिदिन 
चार आनेमें अपना जीवन-निर्वाह करनेकी तैयारी रखनेवाला होना चाहिए, 
और (२) किसी भी परिस्थितिमें, कहींसे भी सपरिवार पूरा काम करनेवाले 
प्रत्येक व्यक्तिके आठ आना प्रतिदिनसे अधिककी अपेक्षा न रखनेवाला 
होना चाहिए। 

“१ नवंबर, १९३५ से एक वर्षतक जो ग्राम-सेवक चर्खासंघके भावसे 
सूत कातकर जितनी मजदूरी कमायेगा उतनी ही अतिरिक्त मदद और लेनेका 
उसे अधिकार रहेगा। 

भूभसे यह कहा गया है कि इस प्रस्तावपर में अपना भाष्य लिखूँ। 
प्रस्तावका स्वरूप इतना क्रांतिकारक है कि छोगोंके लिए उसके भाष्यकी 
अपेक्षा रखना स्वाभाविक है। इसका भाष्य यदि हुआ, तो वास्तविक व्यवहार 
द्वारा होगा, शब्दों द्वारा नहीं। तथापि साहित्यके ऋणसे उऋण होना भी 
गावश्यक है, अतः नीचे थोड़ेमें कुछ लिखता हूं। 
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:/ अस्तावके पूर्वार्धमें शारीरिक श्रम और ऐच्छिक गरीबीका तत्त्व 
स्वीकारा गया है। एक-व-एक कारण खड़ा करके अवतक हम शारीरिक 
अमसे बचनेका प्रयत्त करते रहे हैं। संसारमें फैली हुई विषमता, ऊंच-नीचके 
विचार, गुलामी और हिसा, ये सव विशेषकर उस आशिक पापके परिणाम हें, 
जो शारीरिक श्रमसे बचनेके प्रयत्नमें हम अवतक करते आये हैँ। वच्चे और 
बूढ़े शारीरिक श्रम न करें, विद्यार्थी और अध्यापक शारीरिक श्रम न करें, 
जो रोगी और जसमर्थ हें वे तो कदापि न करें, निरुयोगी और उच्चाद्योगी 
भी न करें, संन्यासी और देशभक्त भी न करें, विचारक, प्रचारक और 
व्यवस्थापक भी शारीरिक श्रम न करें; वो आख़िर करें कौन ! वे,जो अज्ञानी _ 
है और पीड़ित हूँ ? प्रस्तावके पूर्वा्डमें इसी वस्तुका परिचय कराते हुए यह 
कहा गया है कि जवतक हम इस भयंकर स्थितिसे अपना पिंड न छुड़ा लेंगे, 
तबतक दूसरी कोई भी स्थापना, सिद्धांत, वाद, व्यवस्था, और रचनासे 
हमारा-निस्तार न होगा। मन्‌के शब्दोंमें यह अर्थ-शुचित्वका एक प्रयत्न ह। 

,  अस्तावके उत्तराद्धको “काम-शुचित्वका प्रयत्न कहा जा सकता है। 
स्त्रियोंकों अपनी भोग्य सामग्री समझकर एक ओर उनसे अपनी पूरी 
व्यक्तिगत सेवा करवाना और दूसरी ओर उन्हें अपना भार समभकर उस 
भारको समाज-तेवापर रादना, एक ऐसी वृत्ति है, जिसमें सेवाका केवल 
नाम-मात्र रह जाता हैं। इसके कारण स्त्रियोंकी अद्भुत शर्वित्तको कोई 
अवकाश नहीं मिलता और समाज-सेवाका कार्य एकांगी और महंगा होता 
जाता हैँ। यदि कुटंव अथवा परिवारकी व्याख्यामें कुटुंबको समाज-सेवाके 
लिए संगठित एक सहज, स्वयंमू पूर्ण एवं सहायक मंडल मानव लिया जाय, तो 
कुटुंच समाजके लिए भाररूप न जाय; उलटे समाजका उपकारक 
बन जाय। 


श 


प्र्थ-शुचित्व और काम-शुचित्व दोनों सेवा-धर्मके सच्चे साधन हैं और 
साध्य भी यही है । 

जो लोग इस गरीब और पीड़ित देशकी सेवा उत्कट रूगनके साथ करना 

चाहते हैं, वे यदि इस ममको समझ लें कि अर्-शुचित्व और काम-शुचित्वके 
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विना वास्तविक सेवा हो ही नहीं सकती, तो मु्भे आशा है कि दोनों तत्त्वोंकी 
सिद्धिके छिए--फिर ये कितने ही कठिन क्यों न प्रतीत हों--अ्रयत्व कर- 
नेमें अपनी ओरसे वात उठा न खखेंगे। 

प्रस्तावका अंतिम भाग उन सेवकोंकी अतिरिक्त सहायताके लिए है, जो 
आमसेवाक क्षेत्रमें प्रवेश किया चाहते हैं या नये-नये प्रविष्ट हुए हैं ।महाराष्ट्र- 
चर्खा-संघने प्रेमपूर्वक, साहसपूर्वक और संकोचपूर्वक कुछ ऐसी व्यवस्थाकी हैं 
कि जिससे कातनेवालोंको बढ़ी हुई मजदुरीके रूपमें ९ घंटे काम करनेपर ३ 
आने मिलेंगे। यह मजदूरी पर्याप्त तो नहीं हैं। अपने पिछले ४॥ महीनोंकी 
कताईके लगातार अनुभव परसे में कह सकता हूं कि इस बढ़ी हुई दरके 
अनुसार भी ९ घंटेमें ३ आने कमाना साधारणत: कठिन ही होगा। अपने इस 
कथनकी पुष्टिके विवरणमें में यहां नहीं उतरूंगा, यद्यपि विवरण मेरे पास 
तैयार है। कितु इस स्थितिमें भी सेवकोंकों तो उसी तरहका जीवन विताना 
चाहिए, जिस तरहका जीवन देशकी गरीब और अनाथ स्त्रियां आज बिता 
रही हैं। तथापि जबतक सेवाकार्यका रहस्य अपने-आप स्वयं स्फूर्तिसे प्रकट 
न होने लगे, तवतक सेवाके संशोधन और चितनके लिए प्राथमिक अवस्थामें 
सेवकको सेवा-कार्यके अतिरिक्त थोड़ी फुरसत मिलनी चाहिए | इस 
अतिरिक्त सहायताका यही हेतु है। आगे तो जब सेवक स्वयं चितनमें मग्न 
रहने लगेगा, तो संत तुकारामके झब्दोंमं वह भी यह गुतगुनाने लगेगा कि 
“चिंतदासी न लगे बेल । सर्वशलकरावें ।” 
हु० से०, २१ दिसम्बर १९३५ 


४--तकलीकी उपासना 


स्‍्तान और प्रार्थना पश्चात्‌ तकछी-उपासना । रोज आध घंटे मौन 
धारण करके तकली चलानी चाहिए। कल तकली कातते हुए पूछा गया कि 
यहां कितने छोग तकली चलाते हैँ? उत्तर मिला--दो सौ। मुझे आंकड़े 
नहीं चाहिए श्रे। मेने तो सहज ही पूछा था। यह तो गंग्रोत्रीका प्रवाह है। 
प्रारंभमें अत्यन्त छोटा दीखता है पर आगे इतना प्रचंड हो जाता है कि 


श्थड विनोबा के विचार 


माप-जोखकी सुविधा ही नहीं रह जाती। उसमें केवल डुबकी ही लगानी 
होती है। तकली बिलकुल छोटी दीखती है, परंतु उसकी शक्ति अनंत हैं। 
वह चाहे जहां पहुंच सकती हैँ । घरमें वह और हाथमें भी वह; माता-जैसी 
ही कहो न ! तुम कैसे ही उसे रक्खो, वह कभी कोई शिकायत नहीं करने 
की ? गुम हो जाय तो उसके गुमनेकी शिकायत नहीं। यदि हम उसकी 
. परवाह करें तो उसमें इतनी शक्ति हैँ जितनी और किसी यंत्रमें नहीं। तकली 
हमारी हलूचलका, हमारे आंदोलनका राम नाम है। कहते हैँ कि मोक्ष वेदों 
पर खड़ा है । तव जिनकी पहुंच वेदोंतक नहीं है वे मोक्ष तक क्‍यों पहुंचने लगे ? 
उस समय संतोंने राम-नामका प्रचार किया। दो अक्षरोंका' शब्द, पर उसमें 
कसी शक्ति ! घर-घर नामका प्रचार हुआ और भक्ति-भावकी बाढ़ आने 
लंगी। हनुमानकी एक वात कहते है। वह कूदकर लूंकापर चढ़ गए, पर 
देखा तो उतरनेके लिए जगह नहीं ! रातभर हवामें भटकते रहे। सारी 
लंका राक्षसोंकी। वह जगह कहां मिलनेकों थी ? इतनेमें भटकते-भटकते 
एक मकानमेंसे राम नामका स्वर सुन पड़ा। सुनते ही कितना आनंद हुआ 
हनुमानको । ताली वजाकर नाच उठे और पुकार उठे--- मिल गई, सिल गई, 
मेरे अधिकारकी जगह !' यही जगह मिली, इसीलिए हनुमान आगेका पराक्रम 
दिखा सके, नहीं तो सारी छलांगें व्यर्थ जा रही थीं। 
तकली, देश-सेवार्के पथिकको ऐसी ही अधिकारकी जगह है । जिस घ्रमें 
वह दीख पड़े वहां निःशंक प्रवेश कर जाओ और चना-चवेनामें साथ हो 
जाओ ।। वहां प्रवेश किया कि तुम्हें दीख पड़ेगा कि तुम चक्कर काटकर अपने 
ही घरमें आ गए। संख्या चाहे जितनी छोटी हो कितु यदि उसका गुणक बड़ा 
हुआ तो गुणाकार बड़ा हो ही जाता है । तकली छोटी-सी है कितु वह करोड़ोकि 
यूणक बननेके लिए सुलूम है। यह उसका सामर्थ्यं हैं। 
आज तो तकलीके पीछे एक मंत्रभी वन गया है। मंत्रके मानी साहित्यकों 
की वकभक नहीं हैं। मंत्रके मानी हैँ तपश्चर्याक पेटमें निवास करनेवाली 
मूल वस्तु । तकलीक लिए अनेकोंने खूब तपश्चर्या की । वेलगांव जेलमें काका 
(कालेलकर) साहेवने तकलीके लिए ग्यारह उपवास किये। यरवदा जेलमें 


विविध विचार श्८५ 


कोमलबयके दांडेकरने वाईस उपवास किए। मेर भाईने पेटका आपरेशन 
होनेपर भी पड़े-पड़े तकलीपर १६० तारोंकी एक लट्टी कातनेका नियम टूटने 
नहीं दिया। वापूका वायां हाथ प्रायः निरुपयोगी हो गया है तव भी तरुण 
विद्यार्थीकों लज्जित करनेवाले उत्साहसे वे अपने वायें हाथसे यह्‌ प्रयत्न करते 
रहते हूँ कि आधे घंटेमें तकलीकी एक अम्‌क गति होनी चाहिए। 

मनुष्य प्राणीको अर्दध॑हवत्याकी आदत ऊूग गई हूँ। जातवरोंकीं मारना 
प्रारंभ करके हमने आधी सृष्टि मार डाली, अस्पृण्यादि जातियां निर्माण 
करके आधी मनृप्य जाति मार डाछी, स्त्रियोंको पुरुषोंसे अलग करके 
कुट्‌बोंको आधा निरुपयोगी कर दिया और वाएं और दाएंका भेद करके हमने 
अपना आधा अंग मार डाछा। अर्जुनको यह वात सहन नहीं हुई थी। उसका 
प्रय था कि यदि मुझे दोनों हाथोंसे धघनुप चलाना न आया तो में धरनुर्धारी 
कैसा ? गीतामें भगवानने अर्जुनसे कहा हैं कि “निमित्त मात्र” हो। परंतु 
उसके साथ सव्यसाचिन्‌' का विशेषण लगाया है। निमित्त मात्र हीके मानी 
हैँ कि दोनों हाथोंसे काम करे। प्रभुके हाथका शस्त्र वचन रहना साधारण बात 
नहीं हैं। जो अपनी संपूर्ण शक्तिका उपयोग करेगा वही प्रभुके हाथका शस्त्र 
वन सकेगा। वह मुरली,अपना अहंभाव ही भूल गई। जली, वदनके आरपार 
छेद हो गए, उसी दिन प्रभुका चुंबन नसीब हुआ। सौ फीसदी काम करनेका 
क्त लेनेवाले ही सच्चे निरहंकारी हैं। कम काम करके प्रभुकी सहायता 
मांगनेवाले अब अहंंकारी हैं। 
हु० से०, ११ मई १९३५ 


६--तिल-गुड़ लो, मीठा वोलो 


गत वर्ष ता० २५ दिसंवरको, अर्थात्‌ महात्मा ईसाकी पृण्यतिथिको, 
में यहां आकर प्रस्थापित हुआ। मेरे मन इस वर्ष भरमें में कुछ भी नहीं कर 
पाया। हमने हजारों वर्षोतक हरिजनोंपर जो जुल्म किए हे, वे यदि तराजूके 
एक पलड़ेपर रक्खे जायें, और दूसरे पलड़ेपर हमारी सेवा खखी जाय, तो 
वह शून्य के वरावर ही रहेगी । 


श्८६ विनोबा के -विचार 


हम स्वयं कायर, शूद्र; असमर्थ और अत्त्याचारी हैं ।.हमें तो अभी अपना 
कार्य प्रारंभ करना है । इसीलिए आज संक्रांतिका त्यौहार मनाया जा रहा 
है । “तिल-गुड़ छ़ो और मीठा वोलो ।” मीठा बोलना कम-से-कम है, 
जो सनुष्य कर सकता है | कुछ न दे, परंतु मीठा तो प्रत्येकको बोलना ही 
चाहिए मेंने भी मीठा वोलनेके सिवा वर्षभर कुछ नहीं किया । मुझसे 
पहलेसे, लगभग ५० वर्षसे, महात्माजीने हमें क्या सिखाया ? हमें मीठा 
चोलना सिखाया । हरिजन' के मीठे नामका शोध लगानेसे ही , उन्होंने 
अपने मीठी वाणीका प्रारंभ किया । मेरी यह श्रद्धा है कि मंत्रसे सांप उतर 
जाता है। हरिजन' शब्दमें गुंथे हुए मंत्रने परिस्थितिमें कितना अंतर पैदा 
कर दिया ! सब ग्रांतोंसे पिछड़ा हुआ मद्रास, जहां अछुत को २८ फीट दूर 
ख़ड़ा किया जाता हैँ, और जहां उसकी छाया से भी छत मानी जाती है, 
वहां भी इस महामंत्रकी मिठासका प्रभाव दीख पड़ता है । 

: जिस देशके पुरुष इतने पीछे हों, वहांकी स्त्रियां कितनी पिछड़ी होंगी ? 
परंतु जब गुरुवायू रके मंदिरके द्वार अछूतोंकों लिए खुले रहनेके विपयमें मत 
लिये गए, तव १००० स्त्रियोंने मत दिया कि वह मंदिर हरिजनोंके लिए 
खोल दिया जाय। यही तो मंत्रका प्रभाव है । ह 

जब हम हृदयसे मीठा वोलना सीखने छूगते हें, तव हमारा व्यवहार भी 
मीठा होने लूगता हैँ । इसी तरह मेने अभी कुछ भी नहीं किया, मेरी सेवाका 
अभी श्रीगणेश भी नहीं हुआ, तो भी में तुम्हें यह विश्वास दिलाता हूं कि मेरा 
तुमपर प्रेम है। मेने भेद-भाव नहीं रकखा। मेरी मां, यद्यपि पुराने जमानेकी 
थीं, परंतु उन्हें अस्पृुश्यता रुचती न थी। मेरा जन्म असल ब्राह्मण-परिवारमें 
हुआ है। आज ब्राह्मण होना पापरूप हो गया है। तो भी मुझे शर्म नहीं 
मालऊूम होती | राम तो सव ओर रम रहा हैँ। भेद-मावका अभाव, यह मेरी 
कमाई नहीं है । यह तो मां गीता का प्रसाद है । आज भी सुझे, काली कमली 
ओढ़े और लंगोटी लगाये हुए, ईटपर, महारूपमें खड़ा हुआ 'नारायण' दीख 
पड़ता हूँ। यही क्‍यों, जब गांवक छोटे-छोटे हरिजन वालक, मेरी कुटियाके 
पास आकर ऊपम करते हैं, गड़वड़ मचाते हैं, तव मुझे ऐसा मादूम होता हैं 


विविध विचार १८७ 


“कि स्वयं भगवान्‌ विट्ठल आकर मेरे साथ छेड़-छाड़ कर रहा है) उन 
बालक-वालिकाओं में मुझे प्रत्यक्ष नारायण दीख पड़ता है। में तुम्हें यह कैसे 
वताऊं, कि तुम मुझे कितने प्यारे हो। 

हु० से०, फरवरी १९३५ 


हे 
७--दमारी मूर्ति-पूजा क्‍ 

जो सब गोरसे तुच्छ माना जाता है, जिसके न स्थान होता है न सम्मान, 
जिसकी अवहेलना, जिसका तिरस्कार दुतिया करती है उसे भगवान्‌ अपने 
हाथों लेता है। उसे वानर चाहिए, ग्वाले चाहिए, निरभिमानी मावले 
चाहिए। परन्तु अव आप मावले नहीं रहे। हम बड़े है, महाशय हैं। ईश्वरको 
यह नहीं चाहिए। जिन्हें गालियां मिल रही हैं, जो परित्यक्त हैं, ऐसे चुने 
हुए लोगोंको लेकर भगवान्‌ अपना काम कर लेगा। यदि हम चाहते हों, कि 
प्रभुका कार्य हमारे हाथों हो, तो--- 

करि मस्तक ठंगणा । छागे संतांचा चरणा ॥ 


यात्री, “मस्तक नीचा करो, इतना नीचा कि वह संतोंके चरणों पर जा 
लगे।” यह हमें सीख लेता चाहिए। जो वर्षा हो रही है, उसे रोकने के 
वजाय उसका उपयोग करना चाहिए। 

कई वार मेरे मनमें आया है कि में गांवोंमें घूमता फिरूं । जेलसे छूटते 
समय भी यही विचार था। परंतु आज तो परिस्थिति ही भिन्न है। मुझे 
उसका भी दुख नहीं। जो स्थिति प्राप्त होती है, उसमें मेरे आनंदका निवास 
होता हूँ। मेरे परोंको गति कब मिलेगी, कह नहीं सकता। एक वार गति 
मिली कि वह ठहरेगी, ऐसा भी नहीं दीखता। 

गांवोंमें हमारे व्यक्ति घूमते रहने ही चाहिए। अस्पृश्यता धामिक 
हलचल है। वह कोने-कोनेमें पहुंचनी चाहिए। गांधीजी देशभरमें घूम 
लिये--इतना ही काफी नहीं। हजारों उस कामको अपने कंधोंपर के ले। 
व्याख्यान नहीं, आहुति दीजिए। 

गांवोंकी जनता महादेव है---बह स्वयंभू महादेव है। वह यांवोंहीमें 


श्८८ '. विनोबा के विचार 


रहेगा: यदि तुम इस महादेवके पूजक हो तो तुम्हें उसके पास जाना चाहिए। 
वीस-वीस गांव ले लिए और लगातार घूमने की धूम मचा दी। भकतसे जब 
भगवान्‌ लक्ष्मीनारायणके मंदिरकी एक हजार प्रदक्षिणा करनेके लिए कहा 
जाता हैँ तव उसमें भक्तको कुछ अनुचित नहीं मालूम होता। तो फिर जनता 
रूप महादेवक पूजनमें भी भक्तका वह उत्साह क्‍यों न होना चाहिए ? देवता 
की एक प्रदक्षिणा करके भक्त एक वार देवताका दर्शन करता हे और फिर' 
दूसरी बार प्रदक्षिणा्के लिए चल देता है। फिर दर्शन, फिर प्रदक्षिणा; 
यही उसका क्रम होता है । जतसेवकोंको भी चौदह दिलोंमें चौदह गांवघूमने' 
चाहिए। पंद्रहवें दिन प्रधान केच्रमें अपनी जानकारी देनी चाहिए। और 
फिर दक्ष होकर प्रदक्षिणापथमें छगना चाहिए । भक्त जव प्रत्येक परिक्रमा में 
प्रभमूर्ति की ओर देखता है, तव उसके हृदय पर मूर्ति खिंचती जाती है; 
हृदयपर जमती जाती है; उसका स्वरूप' ध्यानमें आता जाता हैं। स्वरूप 
ध्यानमें आते ही यह समभमें आता है, कि इस देवताकी भक्तिका पथ: 
क्या है; पूजाकी सामग्री क्या हैं। उस समय यदि में भक्त होऊं तो देवतासे 
एक रूप हो जाता हूं। मेरा हृदय देवताके हृदयसे मिल जाता है। तभी 
देवताकी कृपा होती हैं; उसका अनुग्रह होता हूँ। 

लोक-सेवा हमारी मूर्ति-पूजा है । ५-२५ गावोंका संग्रह हमारा महा- 
मन्दिर है। गावोंमें क्या-क्या है, उसकी हम फेहरिस्त बना लें; मतपर भी, 
कागजपर भी । फेंहरिस्त हम जन-सेवकोंको दे दें; वे देवताका स्वरूप 
समभ लें। जान लें, वह दिगंवर हो गया है, घूछ लिपट रही है, सिरसे पानी 
बहता है, केवल बैल ही उसके पास संपत्ति रह गई हैं और जंगलका निवास | 
जनसेवक जान लें कि देवताका स्वरूप क्‍या है, चेहरा कैसा हे, भाव कौन-से 
हैं, उसकी रुचि और अरुचि की वस्तुएं क्या हैं| और उसका नंवेद्य क्या हो 
गया है और उसपर कौनसे पुष्प चढ़ते हैं। परिचय हुए विना पूजा न बनेगी। 
ऐसा न. करनेपर शझिवपर तुरूसी होगी, विप्णुपर वेलू-पत्र ! देवपूजामें 
जल्दबाजी नहीं चलती | तुम्हें ज्ञीक्षता हो, पर देवताको जल्दी नहीं पड़ी । 


उंडेलनेसे बैक 


वह शांतिका अवतार है। उसपर इकट्ठा घड़ा उंड्रेलनेसे काम नहीं चलेगा; 


सचमुच मृत्यु ईश्वरकी ही देन है । जब हमारे निकटतम नातेदार, 
मित्र, कोई भी हम ढुःखोंसे नहीं बचा पाते, तब वही छुटकारा 
पृत्यूमें जो इःख माना जाता वह वास्तवमें जीवनका दःख हे । 
'गादिकसे होनेवाल्या ८ जे मृत्युका नहीं अविनके असंयमका फछ 3 । 

मृत्यु तो उनसे हम छूटकारा दिखलानेवाली हैं। मृत्युका उनसे संबंध 

नहीं है 

नतः मृत्युके सिर व्यथ भढ़े जानेवाले इस शारीरिक दु:खको वाद दे 
दिया जाय तो और दो द:ख वाकी बच जाते ह। एक पुर्व-पापोंकी स्मृतिसे 
होनेवाल्ा दसरा निकटस्थ जनोंके विछोहकी आसक्तिसे होनेवाला 
पहलके लिए भत्य केसे जवाबरेह ४ ? वह जीवनके पापोंका फ़छ हे । 
ईसरा मोहका है | यदि हमारा प्रेम पच्चा हो और सेवाकी पेड़पन हो, 
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: सारांश कुछ दुःख चार हें--- 

(१) शरीर-वेदनात्मक, (२) पापस्मरणात्मक, -(३) सुहन्मोहा- 
त्मक, (४) भावी चिंतात्मक, और उनके चार ही उपाय हैं क्रमानुसार-- 
(१) नित्यसंयम, (२) धर्माचरण, (३) निष्कामता, (४) ईइवरमें 
श्रद्धा * 

मृत्युका निरन्तर स्मरण रखना, वृद्धिमें मरण-मीमांसा द्वारा निः- 
शंकता लाना और रोज रातको सोनेसे पहले मरणाभ्यास करना, यह तिहेरी 
साधना करते रहना चाहिए। पहला गीताके १३ वें अध्यायमें ज्ञान-लक्षणमें 
वर्णित है। उसपर ज्ञानदेवकी व्याख्या सुस्पष्ट है। दूसरा दूसरे अध्यायके 
शुरू में ही हैं । तीसरा आठवें अध्यायमें है । 
सर्वोदिय : १९४१ 

. ९--नेष्ठिक ब्रह्मचये 


मनुष्यजीवन अनुभवका शास्त्र हैं । उस अनुभवकी बदौलत मनुष्य- 
समाजका काफी विकास हुआ है । कितु हिंदु-धर्ममें उस अनुभवका शास्त्र 
रचकर एक विशिष्ट साधना जारी की, जिसे ब्रह्मचर्य कहते हैं | अन्य 
धर्मोमें भी संयम' तो हैं ही; पर उसे शास्त्रीय रूप देकर हिंदू-धर्मंने जिस 
प्रकार उसके लिए शब्द बनाया वैसा शब्द अन्यत्र नहीं पाया जाता । छोटा 
रहते वृक्षको अच्छी-से-अच्छी खादकी जरूरत होती है । यों तो पोषण जन्म 
भर चाहिए, पर कम-से-कम वचपनमें तो वह सबको मिलना ही चाहिए। 
इस दृष्टिसे हिंदू-वर्मने ब्रह्मचर्य-आश्रमको खड़ा किया | पर जआाज में उस 
आश्रमके संबंधमें नहीं, ब्रह्मचर्य-वस्तुके संबंधरमें कहनेवाला हूं ॥ अपने अनु- 
भवसे मेरा यह मत स्थिर हुआ हे कि यदि आजीवन ब्रह्मचर्य रखना है तो 
ब्रह्मच्यकी कल्पना अभावात्मक (-7र८४४४४० ) नहीं होनी चाहिए 
विपय सेवन मत .करो, कहना अभावात्मक आज्ञा हैँ; इससे काम' नहों 
बनता ॥. सब इन्द्रियोंकी..दक्तिको: आत्मार्म खर्च करो, एसी भावात्मक 
( ?०अं6९०८ ):आज्ञाकी आवश्यकता. है ।. ब्रह्मचंयंके संवंबमें, यह मत 
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करो, इंतना कहकर काम नहीं वनता । यह करो, कहना चाहिए। ब्रह्मा 
अर्थात्‌ कोई भी वृहत्‌ कल्पना | कोई मनुष्य अपने बच्चेकी सेवा उसे पर- 
मात्म-स्वरूप समझकर करता है, और यह इच्छा रखता हैँ कि उसकां 
लड़का सत्पुरुष निकछे, तो वह पुत्र ही उसका ब्रह्म हो जाता है। उस वच्चेके 
निमित्तसे उसका ब्रह्मचयें पालन आसान होगा । माता वच्चेके लिए रात- 
दिन कष्ट सहती है फिर भी अनुभव करती हैँ कि उसने बच्चेके लिए कुंछ 
न किया। कारण, वच्छेपर उसका जो प्रेम है उसकी तुलनामें वह जो कष्ट 
उठाती हूँ वह उसे वहुत अल्प मालूम होता है। उसी प्रकार ब्रह्मचारी मनुष्य 
का जीवन तपसे--संयमसे--ओत-प्रोत रहता है । पर उसके सामने रहने- 
वाली विश्ञाल कल्पनाके हिसावसे सारा संयम उसे अल्प ही जान॑ पड़ता है । 
इंद्रिय-निग्रह में करता हूं ऐसा कतेरि प्रयोग न॑ रहकर इंद्रिय-निग्रह किया: 
जाता है। हिंदुस्तानकी दीन जनताकी सेवाकों ध्येय वनानेवालेके लिए चह- 
सेवा उसका ब्रह्म है । उसके लिए वह जो करेगा वह ब्रह्मचर्य है। संक्षेपमेंः 
कहना हो तो नेण्ठिक ब्रह्मचर्य पालनेवालेकी आंखोंके सामने कोई विद्यालः 
कल्पना होनी चाहिए तभी ब्रह्मचर्य आसान होता हैं। ब्नह्मचर्यकों में विशाल- 
ध्येयवाद और तदर्थ संयमाचरण कहता हूं । यह ब्रह्मचर्यके संबंधमें मेंनेः 
मूख्य वस्तु बतलाई। दूसरी एक वात कहनेको वच जाती है, वह यह कि 
जीवनकी छोटी-छोटी वातोंमें भी नियमनकी आवश्यकता होती है। खाना, 

पीता, बोलना, बैठना, सोना इत्यादि सब विपयोंगें नियमने चाहिए । 

मनचाही चाल चले और इन्द्रिय-निग्रह साथें यह आश्षा व्यर्थ है । घडेमें- 
तनिकसा छेद हो तो भी वह वेकार हो जाता है । उसी प्रचार जीवनमें 

छिद्र नहीं होना चाहिए ३ 28859 
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१०--सूत्र-मनन और पुराण-श्रवण 


कायज नपा हुआ मिलता हैं । एक ही ओर लिखना रहता हैं, छ 
हुए हाशियेसे वाहर जाना नहीं है ॥.हर कागजका सिरा--तिहाईसे भीः 
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ज्यादा--जेलकी मुहर ले लेती हैं । इतनी मर्यादार्मे रहकर पूरे समाचार 
लिखनेकी दो युक्‍कतियां हं:---(१) सुक्ष्माक्षर और (२) स्वल्पाक्षर । 
पहलीके लिए तेज नजर और कंजूस दिल चाहिए । यहां दोनोंका अभाव 
है । तव वाकी रही दूसरी युक्ति, उससे खूब काम लिया जा सकता है । 
स्वल्पतम कहिए कम-से-कम, अर्थात्‌ शुन्याक्षरोंमेंसे अवंत अर्थ दिया जा सकत / 
हैं। में यह सदा ही करता हूं । पर बहुतोंके लक्ष्यमें यह नहीं आता । वे 
कहते हें कि में कुछ भी लिखता-लिखाता नहीं हुं । में कहता हूं कि में अनन्त 
लिखता हूं, शिकायत करनेवाले लोग समभते कैसे नहीं हें ? । 
स्वल्पमतको जाने दीजिए | पर स्वल्पाक्षसेंमें अपार अर्थ भरनेके कुछ 
उदाहरण साहित्यमें हें । इनमें भगवद्गीता सर्वपरिचित उदाहरण है । 
गीतामें भी वहृत विस्तार ऐसा है कि जो संक्षिप्त हो सकता है: पर गीता तो 
गीता ही जो ठहरी । गीतमें गानेवालेके पसंदके अलावा और ठेका वार- 
बार आना ही ठहरा। लेकिन योग सूत्रोंका उदाहरण इस संबंबर्में आदर्श 
कहा जा सकता है । कुल १९५ सृत्रोंमें चित्त-वृत्ति-निरोधका संपूर्ण शास्त्र 
कह डाला गया हैँ । इतने अल्पाक्षरोंमें पतंजलिने अपना सारा जीवन भर 
दिया। वाईससौ वर्षोसि यह छोटा मणि-दीप अपने मूल्यके तेजमें ज्योंका- 
त्यों प्रदीप्त हैँ । 
इससे विपरीत, पुराणोंकी वृत्ति है । उस कहावतके अनुसार कि 
“खोदा पहाड़, निकली चुहिया” पुराणोंका चिन्तन विहित नहीं है, उसका 
अवण विहित हैँ। अर्थात्‌ सिर्फ सुनने-सुननेसे काम हैं । याद रखनेकी जिम्मे- 
दारी नहीं । उलटे, जितना भू ला सकें उतना खुशीसे अं.र जरूर भुला दें । 
इतनेपर भी कुछ संस्कार मनपर रह ही जायेंगे । वही उसका काम है । 
वहुजन-समाजको, कोई कष्ट दिये विना, संस्कार पहुंचानेके लिए पुराणोंका 
जन्म है । इन दिनों में खांडण (रूई निकियानेका एक प्रकार) करते-करते 
समाजवादका श्रवण करता हूं । सर्व-सामान्य समाजवादी-साहित्यकी 
झोली पुराणसे मिलती-जुलती है । भारवत्ता और स्वल्पसारत्व, पुनरक्तिकी 
अपार शक्ति और समाज सेवाकी उतनी ही तड़फड्गाहट समाजवादी साहित्यकी 
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यही विशेषता है । इस संबंधमें संस्कृतके पुराण ही उसकी समता कर सकते 
है। समाजवादी साहित्यके इस गुणके कारण बुद्धिपर विना कोई जोर पड़े 
समाजवादका मुझे ज्ञान मिलता रहता है । और खांडग निर्वाध--चें- 
खटके चलता रहता है । 

ग्राम सेवा-वृत्तसे 


११--आ्राम-सेवा-शास्त्रकी एक कलम 


देहातोंकी सेवाके शास्त्रका दिन-पर-दिन चितन कर रहा हूं । कई बातें 
निश्चित हो चुकी हैँ, कई अभी होनी बाकी हैं । देहातोंके सेवाके शास्त्रकी 
एक कलछम (धारा) निश्चित हु---- कम-से-कम आठ घंटे शरीर परिश्रम 
और वह भी आजको परिस्थितिमें राष्ट्रीय जीवनमें पड़े हुए गड़ढेको पाठने 
के लिए ।” और कलमें इसी तरह निश्चित हो रही हैं। एक-एकपर ही 
अमल करना शुरू कर देंगे, तो निर्णय हो जायगा । 

शरीर-परिश्रमके फलस्वरूप जड़ता पैदा होनेका डर मुझे नहीं है । 
विचारोंकी भाफ जव अंदर-ही-अंदर बन्द रहती है, तो चिंतनके लिए यथेष्ट 
अवकाश मिलता रहनेके कारण उलटे तीब्रता बढ़ती है, ऐसा अनुभव हो 
रहा है। अगर योगवुर्वंक काम किया जाय, तो शरीर कमजोर होनेका कोई 
सबव नहीं है । वल्कि वलवान्‌ होनेके लिए यथेष्ट कारण हूँ । आठ घंटे 
काम करनेपर भी चार-पांच घंटे अवांतर सेवाके लिए बाकी रहते हें । 
आठ घंटेका धरीरपरिश्रम एक वड़ी भारी सेवा सावित होती है। वक्‍्तृत्व 
उतना वाग्पदु नहीं हैं, जितना कि उदाहरण है। और अगर वक्तत्वकी 
88 जरूरत ही रहती < हो, तो ठीक उसी तरह रहती हैं 
जँसे कि एकके अंककों बून्यकी होती हुँ। उतनी मदद ली जा 
सकती है । 

हिंदुस्तानका आजका सबसे मुख्य रोग है आलस । उसे महारोग भी 
कह सकते हूं। इसकी रामवाण औपब है उद्योगी मनुष्यका जीता-जागता' 
' रण और संगति । हम निरंतर उद्योग करते रहकर उसे व्यवस्थित. 


' श्र 
| १३ 
५ 


३-आओ 
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'हिंसावी वृत्तिसे सफल वनाकर, अपनी कृति और संगतिसे और साथ-साथ , 
सममरा-वुकाकर उस रोगका निवारण कर सकते हूँ । 

इसलिए (१) उद्योग चाहिए, (२) वह निरंतर चाहिए, (३)- वह : 
हमारे जीवनमें घुल-मिल जाना चाहिए, (४) उसीपर हमारे जीवनका आधार ; 
होना चाहिए, (५) सारे वाहरी आधारका त्याग करना चाहिए, (६) । 
उद्योग व्यवस्थित चाहिए और (७) उसकी सफलता सिद्ध होनी चाहिए | 

जवतक इतनी वातें नहीं होंगी, तवतक देहाती जनतामें हमारे कार्यका | 
प्रवेश नहीं होगा, चाहे हमारे शरीरका भले ही हो । । 

लोक-संग्रह या सेवाकी गलत, मोहक और त्वरित कल्पनाके चक्‍करमें ह 
पड़कर नाना उद्योग अथवा व्यवसाय अथवा ढोंग या रंग-ढंग खड़े करनेसे 
एक क्षणके लिए लोगोंकी भीड़ ऊगी हुई दीख पड़ेगी। लेकिन वह कार्य- 
कारी नहीं होगी । 
ग्रास-सेवा-वृत्त : मार्चे १९४१ 

१५--गांवका आरोग्य 

उस दिन पवनारका एक लड़का मुझे रास्तेमें मि्ता । बोला, “(मे 
खुजली हो गई हैँ, कोई उपाय वताइए ! ” मेन उसे थोड़ेम डमें बतला दिया 
रोज सवेरे गायका ताजा मदठा पीए जाओ, इससे तुम्हारा रोग जाता रहेगा। 
गांवके मेरे सारे अनुभवका यह निचोड़ है कि गायका ताजा मट्ठा गांवके 
लिए एक भारी तारक (तारनेवाला) तत्त्व है। इसके लिए मेने एक संस्कृत 
सूत्र बनाया है-- 
सक्क॑ तारकम्‌ू-- 

गांवमें खाज-खजली, दाद इत्यादि चर्म रोग छोटे बच्चोंस लगाकर 
बूढ़ोंतक सबको दिखाई देते हें । मुझे इसके जो जकारण जान पड़े, वे उपाय 
सहित बतलाता हुं--- 

(१) गंदी रहन-सहन--और उसमें भी 
रोज न नहानेवाले भी हैं। केकिन जो रोज नहानेवाले 


की लापरवाही । 


नहाने 
हैं उनका भी नहाना 
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वर्तमान जीवनमें आवश्यक कर्म-योगका स्थान रखकर ही सारा अच्य- 
यन करना चाहिए । अन्यथा भविप्य जीवनकी आश्ामें वर्तमान कालमें 
मरने जैसा प्रकार वन जाता है। झरीरकी स्थितिपर कितना विश्वास किया 
जाता है यह प्रत्येकके अनू भवमें आनेवाली वात है । भगवानकी हम सवपर 
. अपार कृपा ही समभनी चाहिए कि हममें वह कुछ-न-कुछ कमी रख ही देता 
हैं । वह चाहता है कि यह कमी जानकर हम जागृत रहें । 
दो विदुओंसे रेखाका निवचय होता है। जीवनका मार्ग भी दी विन्दुर्ओींसे 
दही निश्चित होता हैं। हम हैं कहां यह पहला बिंदु; हमें जाना कहां हूं 
यह दूसरा विद । इन दोनों विदुओंका तै कर छेना जीवनकी दिशा ते कर लेना 
हैं । इस दिशापर लक्ष्य रखे विना इधर-उधर भटकते रहनेसे रास्ता ते नहीं 
हो पाता । 


सारांश, अल्प मात्रा सातत्य, समाधि, परमावकाश और निश्चित 
दिशा” यह गंभीर अध्ययनका सूत्र है । 
ग्राम सेवा वृत्त से 


१४- -निसर्ग-सेवनकी दृष्टि 


तुम सव आजकल निसर्गकी उपासनाका आनन्द ले रहे हो। हवाखोरी- 
की कल्पना निसर्गके पूरे-पूरे फायदें हासिल करने नहीं देते। इसलिए केवल 
उतनी ही कल्पना न रखते हुए उसके साथ-साथ दूसरी भी व्यापक कल्पना 
की जाय तो ऐसे स्थान हरि-दर्शन करा सकेंगे। पहाड़, नदी आदि स्थानोंमें 
शिमला, महावलेबश्वर इत्यादि विलास-स्थानका निर्माण करनेमें ईदवरका 
अत्यत्त अपमान हूँ । हमारे पुर्वंज इस प्रकार अपमान नहीं करते थे। इस- 
लिए निसगे देवताकी कृपासे उन्हें आध्यात्मिक छाभ होता था । 

वैदिक ऋषि, उपनिपद्‌, गीता, योगशास्त्र, सत्तोंके अनुभव इन सबोरमें 
एकांत सेवन और निसर्ग परिचयके अनेक विधलाभोंका वर्णन है ।. . , . 
मनुप्य समाजके अति प्राचीन ग्रंथसे एक वचन यहां उद्घृत कर 
रहा हूं। 


|] 
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है 


उपव्हरे गिरीणाम। संग च नदीनाम्‌ ४ घिया विप्रो अजायत * धाथ | 
ऋग्वद्‌ 

इस मन्त्रका ऋषि वत्स काण्व' हैं। छन्‍्द गायत्री । देवता ई 

द्र याने परमात्मा । उसीकों इस मन्त्रमें विप्र' याने ज्ञानी कहा 

बह कहां और कंसे प्रकट हुआ (अजायत--जन्म लिया, प्रकट । 

यह इस मन्त्रमें कहा है । परव्व॑तोंकी कंदराओंमें और नदियोंके संगमय! | 

ध्यान-चितनसे (“घियां ) ज्ञानीका जन्म हुआ | / श । 


जानी पुरुषका जन्म किस स्थानपर हुआ और वहां क्‍या करनेसे हुआ. 


ये दोनों वातें इस मन्त्रमें हें । पर रु 
ग्राम-सेवा-वृत्त कप 


श्प्ज ब 
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१४--अतिथिको देव क्‍यों मानें ? कि 


जिन-जिनका हमपर उपकार हूँ उन-उनके विपयमें देव-मभावना रख- 
कर उनकी सेवा करना और उनके ऋणसे चाहे थोड़ा ही क्यों न हो, मुक्त 
होना हमारा धर्म है । मातृ-देव, पितृ-देव और आचार्य-देव, ये तीन देव 
माननकी वाततो आसानीसे समभमें आ जाती है । इनके हमपर बड़े उप- 
कार हैं। उसी प्रकार समाजका भी हमयर वड़ा एहसान है। हम समाजकी 
अनंत प्रकार की सेवा लेते ही रहते हें । इसलिए समाजको देवता मानकर 
वदलेमें उसकी सेवा करना हमारा धर्म हो जाता है। हमें अपने घर आनेवाले /' 
अधितिको समाज का एक प्रतिनिधि समझना चाहिए। अतिथिके झूपमें | 
समाज हमसे सेवा मांग रहा है, हमारी यह भावना होनी चाहिए। समाज : 
केवल अव्यक्त हँ---अत: अतिथि-देवका अर्थ हैँ समाज-देवता । समाज | 
अव्यक्त है, अतिथि व्यक्त हैं। समाजकी अतिथि व्यक्त मूर्ति हैं। अतिथिकी | 
भांति दीन, दुःखी, पीड़ित, रोगी इत्यादिकी सेवा करना भी समाज-यूजाका ; 
एक अंग है। दरिद्वनारायग भी एक महान्‌ देवता हैँ। उनका हमपर वह ;। 
उपकार हैं जिसका कभी बदला नहीं चुकाया जा सकता | 
ग्राम-सेवा-वृत्त 
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ह १६--मसगवान दीनवंधु हैं 
< प्रभुकों चिता सबकी रहती है, पर विशेष चिंता उसे दीनोंकी होती है । 
म:४ लोग प्रभुके सी हैं, पर दीन प्रभुके ही हैं ! औरोंका आधार भी और 
5 है, किंतु दीनोंका तो आधार दीनदयाल ही होता है । समुद्रके वीच 
अके भस्तृूलसे उड़े हुए पंछीको मस्तूलके सिवा और ठिकाना कहां हो 
हैकता है ? उससे हटकर वह कहां रह सकता है ? दीनका चित्त प्रभुसे 


रे 


७8% दए. दा 


९] 


हि हक 


: ठे भी तो किससे छग्रे ? इसलिए दीन प्रभुके कहलाते हैं, प्रभु दीनोंका 
: हहलाता है | दीनताका यही वैभव देखकर कुंतीनें उस समय जब उसे 
पभुने वर मांगनेकों कहा, दीनता मांगी । कोई कह सकता है, कि प्रभु तो 
दत्ा था कटोरीमें, पर अभागिनीने मांगा दोने में ! फूटी कटोरीसे सावित 
नैना सौ दर्जे अच्छा । 
कदाचित्‌ कोई ताकिक वीचमें ही पूछ बैठे कि, तो फूटी कटोरीकी बात 
क्यों ? में स्पष्ट कहूंगा कि नहीं, पानी पीनेकी दृष्टिसि तो सावित दोने 
और साबित कटोरीका मूल्य समान है, पर अन्दर पैठकर देखें तो वह धातकी 
कटोरी धातकी वस्तु वन जाती है । कटोरीकी छातीमें एक बड़ी धुकथुकी 
लगी रहती है---मु्भे कोई चुरा तो नहीं ले जायगा ? दोनेके लिए यह भय 
असंभव हैं, अतः वह निर्भय हैं । 
फिर कटोरी और सावितका योग ही मुश्किल्से मिलता है। रामदासके 
शब्दोंमें, जो बड़ा सो चोर। ऐसे उदाहरण बहुत थोड़े हैं, कि आदमी बड़ा 
हो और उसपर प्रभु न्‍्यौछावर हों । लगभग ऐसे उदाहरणोंका अभाव ही 
हैं, और जो कहीं और कभी दीख पड़े, तो ऐसे कि जन्मका बड़ा, किंतु बड़- 
प्पन खोकर-अत्यंत दीन होकर---भगवानके शरण पड़ा हुआ। उसी दिन 
प्रभुने उसे अपने निकट खींच लिया । राजा वलिने जब राजत्वका साज 
हटाकर मस्तक भुकाया, तब प्रभुने उसके आंगनमें खड़े रहना अंगीकार किया। 
गर्जेंद्रओो जवतक अपने वरूका घमंड रहा, तबतक उसने सबकुछ करके 
देख लिया और जब गये गला तब उसे दीचवन्बुकी याद जआाई। उसी 
दिनकी कथाका नाम तो 'गजेछ-मोक्ष' है। और जर्जुन ? जिस दिन बह 
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अपनी जानकारीके ज्वारसे जीवित बाहर आया उस प्रभुने उसके. सम्मुख रु 
गीता बांची। पार्थका--अभुसे ही मतभेद हो गया। बड़ा आदमी जो .. 
ठहरा ! प्रंभुके मतसे उसके मतका सौतियाडाह क्‍यों न हो ? किच्चु बारह”: 
वर्षके वनवासने उसे 'महत्ता' से उतारकर 'संतता' की सेवा करनेका अवसर: 
दिया । जब जानकारीपर अधिष्ठित मतके पांव डगमगाने लगे तो उसके... | 
निकटस्थ प्रभुके पांव पकड़े । “मैं तो इन्द्रियोंका गुलाम हूं । और मेरा... 

मत' क्‍या ? मेरी तो इंच्धियां चाहे जेसा निरचय करती हैं और मन मल्ल ... 

उसपर अपनी सही कर देता है। वहां धर्मको देख सकनेवाली दृष्टिका गुजर. . 
कहां ? प्यारे, में तुम्हारे द्वारका सेवक हूँ । मुझे तुम्हीं बचाओ ।” तब , 

भगवानकी वाचा फूटी---गीता कही जाने छगी | परन्तु गीता कहते-कहते 
भी श्रीकृष्णने एक वात तो कह ही डाली--- बड़प्पनकी वात तो खूब करते 
हो” गरज यह, कि बड़े छोगोंमें यदि किसीके, प्रभुके प्यारे होनेकी, बात 
सुनी जाती हैँ, तो वह उसीकी, जो अपना बड़प्पन, अपनी महत्ता एक ओर 
रखकर छोटे-से-छोटा दीन, निराधार वन गया। तब वह अ्भुका आत्मीय 
कहलाया। जिसे जगतका आधार है, उसकी जगदाधारसे कैसी रिश्तेदारी ? 

जिसके खातेमें जगतका आधार जमा नहीं रह गया, उसीका बोक प्रभु 
अपने कंबोंपर ढोते हें । 
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